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Yorwort 


Als im verflossenen Winter von seiten des Lotus- 
Verlages an mieh die Anfrage geriehtet wurde, ob ich 
eventuell bereit sei das Jataka-Buch ins Deutsehe zu iiber- 
tragen, war ich zunachst im Zweifel, ob ein solches Unter- 
nehmen Aussicht auf Erfolg habe, wo doch von der treff- 
lichen englischen Ubersetzung diesel* Wdrkes sehon der 
grosste Teil puhliziert ist. Bei naherer Oberlegung jedoeh 
konnte ich mich der Ansicht nicht verschliessen , dass bei 
dem regen Interesse, das gerade ifr Deutschland fur den 
Buddhismus wie auch fur folkloristische und sagenver- 
gleichende Studien besteht, die Ubertragung eines so fun- 
damentalen Buches ins Deutsche als keine uberflussige 
Arheit zu betrachten sei. Daher glaubte ich mich der mir 
gestellten Aufgabe nicht entziehen zu dttrfen und lege 
hiermit die erste Lieferung des Werkes vor, das im ganzen 
sechs Bande zu je vier bis fOnf Lieferungen umfassen wird. 

In der Ubersetzung war ich bestrebt mich mogliehst 
eng an die Ausdrucksweise des Originals anzulehnen. Die 
Anmerkungen, die naturlich im Anfang am zahlreiehsten 
sind, sollen dem nicht fachmannisch gebildeten Publikum 
das VerstSndnis des Textes erleichtem. Wenn darin oft 
auf mein „Leben des Buddha" (Leipzig, Lotus-Verlag 1906) 
Bezug genommen wurde, so geschah dies vor allem aus 
dem Grande, weil dies Buch eine ahnliche Tendenz ver- 
folgt und sich an denselben Leserkreis wendet wie die 
Jataka-Ubersetzung. 

Da es nicht im Plane meiner Arbeit liegt eine aus- 
fiihrliche Einleitung zu den Jatakas zu geben, so sei nur 
folgendes vorausgesehickt: Das Jataka-Buch, das wenigstens 
zum Teil zu den kanonischen Schriften des sudlichen 
Buddhismus gehort, besteht aus 547 Erzahlungen, die in 
22 Bucher (Nipata) eingeteilt sind je nach der Anzahl von 
Versen, die Buddha jedesmal gesprochen haben soli. So 
enthalt das erste Buch diejenigen Jatakas, die nur eine 
strophe enthalten usw. — Den ersten Teil eines jeden 
Jataka bildet ein Vorkommnis aus der Zeit Buddhas. 
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Daran schliesst sich das eigentliche Jataka, die Erzahlung 
aus der Vergangenheit , die meist in den von Buddha bei 
dieser Gelegenheit gesprochenen Versen gipfelt. Buddha 
will hierin zeigen, dass etwas Aehnliches sehon in einer 
seiner frflheren Existenzen vorgekomraen sei, und zieht zum 
Schlusse daraus die Nutzanwendung auf den gerade vor- 
liegenden Fall. Diese Erzahlungen aus der Vergangen- 
heit enthalten eine reiche Fulle von March en teils spezi- 
fisch indischer teils gemeinindogermanischer Herkunft, von 
denen Reflexe in der Litera f ur einer ganzen Reihe von 
V bikern des Ostens wie des Westens sich nachweisen 
lassen. — Als eigentlich kanonisch gelten nur die Verse; 
nachst diesen die Erzahlungen aus der Vergangenheit. 
Hinter den Versen sind jedesmal Worterklarungen einge- 
schoben; diese sind als ganz unwesentlich weggeblieben, 
wie sie auch in der englischen Ubersetzung fehlen. Ebenso 
wurde auch die Nidana-Katha, die Einleitung zum Jataka- 
Buche, weggelassen; sie enthalt Notizen uber die fruheren 
Buddhas und eine Biographie des Gotama Buddha von 
sehr zweifelhaftem Werte. 

Das Jataka-Buch wurde zum ersten Male vollstandig 
herausgegeben von V. Fausboll 1877 — 1897 i n 7 Banden; 
der 7. Band enthalt die von Dines Andersen zusammen- 
gestellten Indices. Eine Ubersetzung ins Englische wird 
seit 1895 unter Leitung von Prof. E. B. Cowell publiziert. 
Der i. Band dieses ausgezeichneten Werkes ist von R. 
Chalmers bearbeitet, der 2. und 4. von W. H. D. Rouse, der 
3. und 5. von H. T. Francis und R. A. Neil. Ausserdenj 
hat T. W. Rhys Davids in seinen „Buddhist Birth Stories 11 
1880 die ersten 40 Erzahlungen des 1. Buches ins Eng- 
lische ubertragen. Endlich wurde von P. Steinthal in der 
„Zeitschrift fur vergleichende Literaturgeschichte" N. F. 
Band VI ff. eine kleine Auswahl aus den Jatakas ins 
Deutsche ubersetzt. 

Zum Schlusse sei noch bemerkt, dass jeder Band seine 
besonderen Register erhalten wird, die im letzten Band in 
einem Generalregister zusammengefasst werden. Eine 
Transskriptionstabelle beizufiigen erschien nicht notwendig, 
da die in meinem „Leben des Buddha" S. XXIII gegebene 
auch far das vorliegende Werk Geltung hat. 

Munchen, den 12. Oktober 1906. 

Dr. Julius Dutoit. 



Ver eh rung dem Erhabenen, 
Heiligen, vollig Erleuchteten. 


1. Die Erzahlung von dem Wahren. 

Diese Belehrung von dem Wahren verktindete der 
Erhabene, als er sich bei Savatthi in dem grossen Kloster 
Jetavana 1 ) aufhielt. Mit Beziehung auf wen aber kam es 
zu dieser Erzahlung? Mit Beziehung auf die 500 Freunde 
eines Grosskaufmanns , die Schuler der Andersglaubigen -) 
waren. Eines Tages namlich nahm der Grosskaufmann 
Anathapindika 3 ) seine 500 Freunde, die Schuler der Anders- 
glaubigen waren, mit sich, liess sie viele Kranze, wohl- 
riechende Substanzen, Salben, femer Sesamol, Honig, 
Zuckersatz, Kleider, Gewander u. dgl. nehmen und begab 
sich nach dem Jetavana. Hier begriisste er den Erhabenen, 


’) Das Jetavana war ein grosser Park bei Savatthi, der Lieb- 
lingsaufenthalt Buddhas. (Vgl. „DasLeben desBuddha 11 , S. 1460.). 
Savatthi, skr. S’ravastI, jetzt Sahet Mahet, war die Hauptstadt 
von Kosala, am Siidabhang des Himalaya. Es war der nordwest- 
iichste Punkt auf Buddhas Reisen. 

2 ) Mit den „Andersglaubigen“ sind die Angehorigen der zahl- 
reichen Sekten jener Zeit gemeint, die mit Buddha konkurrierten, 
namentlich die Jainas. 

J ) Der reiche Gonner des Buddhismus. der Buddha das Jeta- 
vana zum Geschenk machte. (Vgl. „Das Leben des Buddha 1 ', 
S. i 39 ff.) 

Du to it, Jatakam. 


1 
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verehrte ihn mit den Kranzen 1 ) usvv., liess Arzneien und 
Gewander an die Monchsgemeinde austeilen und setzte 
sich, indem er dabei die sechs Fehler beim Niedersetzen 
vermied, an seine Seite. Auch die Schuler der Anders- 
glaubigen begriissten den Vollendeten 2 ) und liessen sich, 
indem sie das dem Vollmond an Pracht gleichende Antlitz 
des Meisters, seinen mit den grosseren und kleineren Kenn- 
zeichen 3 ) geschmiickten, ein Klafter weit ringsum von Glanz 
umgebenen Brahmakorper 4 ) und die wie Kranze paarweise 
von ihm ausgehenden machtigen Buddhastrahlen betrach- 
teten, in der Nahe des Anathapindika nieder. Darauf teilte 
er ihnen, indem er wie in der Manosila-Ebene 5 ) den Lowen- 
ruf e ) ausstiess, wie ein junger Lowe brullend, wie eine 
Wolke zur Regenzeit das himmlische Nass herabstromen 
lasst, und gleichsam ein Juwelenbilndel zusammenknupfend, 
mit seiner mit den acht Vorzugen ausgestatteten , gut zu 
horenden, schonen Brahmastimme 7 ) die auf mancherlei Art 
ausgestaltete stisse Erklarung der Lehre mit. Als sie die 
Predigt des Meisters vemommen hatten, erhoben sie sich 
mit beruhigtem Herzen, grussten den mit den zehn Kraften ') 


*) Diese Ehrungen des lebenden Buddha gehoren der spateren 
Tradition an; nach den alteren Texten wurde nur sein Leichnam 
so geehrt. (Vgl. „Leben des Buddha", S. 308 f.). 

-) Dies ist das Wort, das gewohnlich Buddha von sich selbst 
gebraucht. Eigentlich bedeutet tathagata „der denselben Wandel 
fuhrt", namlich wie die friiheren Buddhas. 

s ) Der Buddha tragt im ganzen 32 Abzeichen an seinem 
Korper, die ihn von den ubrigen Menschen unterscheiden. 

4 ) Brahmakorper bedeutet so viel wie himmlischer Korper; 
eigentlich ein Korper, wie ihn die Bewohner des Brahmahimmels, 
der obersten Gotterwelt, besitzen. 

b ) In der Manosila-Ebene in der Nahe des Himalaya soil 
Buddha in den Leib seiner Mutter eingegangen sein; vgl. „Das 
Leben des Buddha", S. 5 f. 

6 ) Der „Lowenruf“ ist der Ausruf: „Ich bin der Erste der 
Welt, ich bin der Beste der Welt, ich bin der Edelste der Welt; 
dies ist meine letzte Geburt, es gibt fur mich keine Wiederge- 
burt mehr." 

7 ) d. h. himmlische Stimme; vgl. Anm. 4. 

s ) Eine in den spateren Texten haufige Bezeichnung Buddhas. 
Die zehn Krafte beziehen sich auf die Weisheit des Buddha. 
Sie sind 1. das Wissen, was bei jeder Gelegenheit fur besondere 
Pflichten zu erfullen sind, 2. die Kenntnis der Folgen des Karma, 
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Ausgestatteten, gaben die Zuflucht zu den Andersglaubigen 
auf und nahmen zu Buddha ihre Zuflucht 1 ). Von da an 
gingen sie bestandig zusammen mit Anathapindika mit wohl- 
riechenden Substanzen, Kranzen u. dgl. in das Kloster, 
horten die Lehre, gaben Almosen, beobachteten die Ge- 
bote 2 ) und ubten die Uposathagebrauche 3 ) aus. 

Darauf begab sich der Erhabene wieder von Savatthi 
nach Rajagaha 4 ). Jene aber gaben, als der Voflendete 
eine Zeitlang fort war, die Zuflucht zu ihm auf, nahmen 
ihre Zuflucht wieder zu den Andersglaubigen und kamen 
i so wieder auf ihren fruheren Stand zuruck. — Der Er- 
f habene nun begab sich, als er sieben oder acht Monate 
dort verweilt hatte, wieder nach dem Jetavana. Und Ana- 
thapindika ging wieder mit ihnen zum Meister hin, verehrte 
den Meister mit Wohlgeruchen u. dgl., begrusste ihn und 
setzte sich ihm zur Seite. Auch sie begriissten den Er- 
habenen und liessen sich an seiner Seite nieder. Darauf 


3. die Kenntnis des Weges zum Nirvana, 4. die Kenntnis der 
verschiedenen Weltsysteme, 5. die Kenntnis der Gedanken Anderer, 
6 . die Einsicht, dass die Sinnesorgane nicht das Selbst sind, 7. die 
Kenntnis der durch die verschiedenen Stufen der Ekstase her- 
beigefuhrten Seligkeit, 8. die Kenntnis der fruheren Existenzen 
eines Menschen, 9. die Kenntnis der kiinftigen Existenzen eines 
Menschen, 10. die Kenntnis, wie die Folgen des Karma iiber- 
wunden werden konnen. 

’) d. h. sie wurden Laienmitglieder. 

-) Folgende fiinf Gebote sind fur alle Buddhisten bindend: 
nicht zu toten, nicht zu stehlen, keine Unkeuschheit zu treiben, 
nicht zu lugen und keine berauschenden Getranke zu trinken. 
Dazu kamen noch drei Gebote fur die Laienmitglieder, die nur an 
den Uposathatagen (vgl. die nachste Anm.) Geltung hatten : nicht zur 
verbotenen Zeit, d. h. nach Mittag, zu essen, keine weltlichen 
Vergniigungen mitzumachen und sich des Gebrauchs von wohl- 
riechenden Substanzen und Schmuck zu enthalten. 

3 ) Uposatha ist die jeden halben Monat stattfindende Beicht- 
feier der buddhistischen Monche. Dabei wird ein ausfuhrliches 
Siindenverzeichnis vorgelesen und jeder muss sich bei der be- 
treffenden Sunde als schuldig bekennen. 

4 ) Rajagaha, jetzt Rajglr, war die Hauptstadt von Magadha, 
dem heutigen Behar (im Siidosten von Benares). Dort war der 
Park Veluvana, den der Konig Bimbisara, Buddhas machtiger 
Conner, der Monchsgemeinde geschenkt hatte. (Vgl. „Leben des 
Buddha' 1 , S. 128 L) 


1 
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erzahlte Anathapindika dem Erhabenen, wie sie, als der 
Vollendete zum Almosensammeln 4 ) weggegangen war, die 
erwahlte Zuflucht aufgegeben, wieder zu den Andersglaubi- 
gen ihre Zuflucht genommen flatten und so auf ihren 
fruheren Stand zuruckgekommen seien. Der Erhabene 
bflnete seinen Lotosmund, welcher infolge der durch seinen 
unzahlige Millionen von Weltaltern 2 ) ununterbrochen be- 
tatigten guten Wandel im Reden erzeugten Kraft gottliche 
Dufte aushauchte und mit mancherlei Wohlgeriichen erfullt 
war, wie man eine Edelsteinschachtel offnet, liess ihm 
siissen Laut entstromen und fragte: „Habt ihr Laienbriider 
wirklich die drei Zufluchten 3 ) aufgegeben und euch in die 
Zuflucht der Andersglaubigen begeben?“ Sie erwiderten, 
da sie es nicht zu laugnen vermochten: „Es ist wahr, Er- 
habener." Darauf sprach der Meister: „Ihr Laienbriider, 
wenn man von unten von der untersten Holle bis nach 
oben zum obersten Himmel herumsucht kreuz und quer in 
den unendlichen Weltsystemen 4 ), so gibt es keinen, der 
dem mit der Tugend der Vorschriften u. dgl. ausgestatteten 
Buddha gleich ware; wie sollte es einen Hoheren geben? 
,Wie weit, ihr Mflnche, die Wesen frei von Eigenschaften 
usw. sind, der Vollendete ist das Hdchste von ihnen 1 ; 
,Was uberhaupt Macht hat hier oder in einer anderen 
Welt usw.‘; ,in Gegenwart der Beruhigten 5 )* — nachdem 
durch solche und ahnliche Lehrreden die geoffenbarten 
Vorzuge der drei Kleinodien 6 ) auseinandergesetzt sind, gibt 
es fiir die Laienbriider oder Laienschwestern, die sich in 
die mit den hochsten Vorzugen ausgestattete Dreikleinodien- 
zuflucht begeben haben, keine Wiedergeburt mehr in der 


') Auch Buddha selbst dispensiert sich nicht von der Ver- 
pflichtung jedes buddhistischen Monchs seinen Lebensunterhalt 
durch Betteln sich zu verschaffen. 

■) Ein Weltalter ist die Zeit vom Anfang der Zerstorung eines 
Weltsy stems bis zur Vollendung seiner Wiederherstellung. 

3 ) Namlich die Zuflucht zu Buddha, zur Lehre und zur Ge- 
meinde. 

’ ’ Das Weltall besteht nach buddhistischer Ansicht aus einer 
unendlichen Anzahl von Weltsystemen, von denen jede^ seine 
Erde, seine Hollen, seine Gotterwelten usw. besitzt. 

’) Dies sind bekannte Lehrreden Buddhas, die hier nur mit 
ihren Anfangsworten angefuhrt sind. 

' ) Namlich des Buddha, der Lehre und der Gemeinde. 
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Holle oder dergleichen 1 ) ; nachdem sie aber von der Wieder- 
geburt in der Holle befreit sind, gelangen sie in die GOtter- 
welt 2 ) und geniessen grosses Gliick, Darum habt ihr, da 
ihr eine solche Zuflucht aufgabet und zu den Anders- 
glaubigen eure Zuflucht nahmet, ein boses Werk getan.“ 
Und hier sind, um die UnmOglichkeit zu beweisen, 
dass diejenigen, die infolge des Wunsches nach Erlosung, 
infolge des Wunsches nach dem Hochsten ihre Zuflucht 
zu den drei Kleinodien genommen haben, in den Hdllen 
wiedergeboren werden, folgende Verse anzufuhren: 

Wer sich in Buddhas Schutz begibt, 
der ist der Holle nicht verfallen; 
wenn er den Menschenleib verlasst, 
wird ihm ein Gotterleib zuteil. 

Wer zu der Lehre Zuflucht nimmt, 
der ist der Holle nicht verfallen; 
wenn er den Menschenleib verlasst, 
wird ihm ein Gotterleib zuteil. 

Wer zur Gemeinde Zuflucht nimmt, 
der ist der Holle nicht verfallen; 
wenn er den Menschenleib verlasst, 
wird ihm ein Gotterleib zuteil. 

Bei vielem sucht man seinen Schutz, 
bei Bergen und bei Waldern auch usw. 8 ); 
doch wer zu jenem Zuflucht nimmt, 
der wird von allem Leid befreit. — 


') Fur bose Taten werden die Menschen bestraft durch ihre 
Wiedergeburt in einer der Hollen oder der Tierwelt oder der 
Welt der biissenden Geister (Peta-Weltl oder endlich der Damonen- 
welt. 

2 ) Gotterwelten gibt es ausser der obersten, der_Brahmawelt, 
noch 6, namlich die Welt der vier Erzengel, die Welt der 33 
Gotter, die Yama-Gotterwelt, die Tusita-Gotterwelt, die Nimmana- 
rati- und die Paranimittavasavatti-Gotterwelt. (Vgl. „Leben des 
Buddha", S. 357 u. 6.) 

3 ) Die beiden Verse sind dem Dhammapadam entnommen 
( V. 188); ihre Fortsetzung lautet: 

Bei Einsiedleien, Monumenten, 

bei Baumen auch, von Furcht gequalt. — 

Doch diese Zuflucht ist nicht Friede, 
der hochste Schutz ist dieses nicht; 
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Und nicht nur diese Predigt hielt ihnen der Meister, 
sondern er sagte auch: „Ihr Laienbruder, die ernste Er- 
wagung der Erinnerung an Buddha, an die Lehre, an die 
Gemeinde zeigt den Weg zur Bekehrung 1 ) und verleiht 
die Frucht der Bekehrung, sie zeigt den Weg zur ein- 
maligen Ruckkehr und verleiht die Frucht der einmaligen 
Ruckkehr, sie zeigt den Weg zur Nichtruckkehr und ver- 
leiht die Frucht der Nichtruckkehr, sie zeigt den Weg zur 
Heiligkeit und verleiht die Frucht der Heiligkeit.“ 

Nachdem er auf solche und ahnliche Weise die Lehre 
verkundet hatte, sprach er: „Da ihr nun eine derartige 
Zuflucht aufgabet, ist von euch eine hose Tat begangen 
worden. “ 

Und hier ist die Verleihung des Weges zur Bekeh- 
rung usw. an diejenigen, welche die ernste Erwagung der 
Erinnerung an Buddha usw. betatigen, durch folgende und 
andere Spriiche darzulegen: „Eines , ihr Monche, fuhrt, 
wenn es betatigt und geubt ist, zur Beseitigung des Ge- 
fallens, der Lust, zum Aufhbren, zur Beruhigung, zur Er- 
kenntnis, zur Erleuchtung, zum Nirvana; welches Eine? 
Die Erinnerung an Buddha." 

Nachdem so der Erhabene die Laienbruder auf man- 
cherlei Art ermahnt hatte, sprach er: „Ihr Laienbruder, 
auch fruher wurden die Menschen, die infolge ihrer falschen 
Meinung, etwas, das keine Zuflucht ist, sei ihre Zuflucht, 
und durch ihre Begierde nach Verkehrtem in eine von 
nichtmenschlichen Wesen erfQllte Wildnis 2 ) gerieten, die 
Beute der Damonen und sturzten in grosses Verderben; 
die Menschen aber, die von dem Wunsche nach dem 
Wahren, nach dem Einen, nach dem Nichtverkehrten be- 
seelt waren, gelangten auf diesem schweren Wege zur 
Seligkeit." Darauf schwieg er stifle. 

Da erhob sich der Hausvater 3 ) Anathapindika von 


wer dazu seine Zuflucht nimmt, 
wird nicht von allem Leid befreit. 

Auf diese Verse folgen im Dhammapadam in etwas anderer Form 
die drei hier vorausgehenden Strophen. 

A Zum Nirvana fuhrt ein vierfacher Weg: die Bekehrung, 
die einmalige Ruckkehr, die Nichtruckkehr und die Heiligkeit. 
Naheres in „Leben des Buddha", S. 329 b, Anm. 83. 

■) Gemeint ist wohl die Wiedergeburt in der Damonenwelt. 
3 ) Dies ist in den alteren buddhistischen Texten die Bezeich- 
nung fur die Angehorigen der dritten Kaste, der Burger (skr. vaisya). 
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seinem Sitze, grusste ihn, pries ihn, legte die gefalteten 
Hande an seine Stirn und sprach: „Herr, jetzt ist es uns 
klar, dass diese Laienbriider, nachdem sie die hochste Zu- 
flucht aufgegeben, ein falsches System angenommen haben; 
fruher aber war der Untergang der falschen Philosophen 
in der von Damonen erfullten Wildnis und die Seligkeit 
der Menschen, die das Verlangen nach dem Wahren be- 
seelte, uns verhullt und nur dir bekannt. Gut ware es 
furwahr, wenn der Erhabene gewissermassen am Himmel 
den Vollmond erscheinen liesse und uns den Grund davon 
klar machen wurde.“ Darauf versetzte der Erhabene: 
„Von mir, o Hausvater, ist, nachdem ich unermesslich 
lang die zehn Vollkommenheiten *) betatigte, gerade um die 
Zweifel der Welt zu losen die Kenntnis der Allwissenheit 
erfasst worden. Wie wenn du ein goldenes Rohr mit 
Lowenkraft fiillen wolltest, so hore eifrig zu und lausche. “ 
Nachdem er so bei dem Grosskaufmann gespannte Auf- 
merksamkeit erzeugt hatte, machte er, wie wenn er durch 
Beseitigung einer Schneewolke den Mond sichtbar werden 
liesse, die Sache klar, die infolge einer frtiheren Geburt 
verhullt gewesen war 2 ). 

Ehedem war im Reiche Kasi 3 ) in der Stadt Be- 
nares ein Konig namens Brahmadatta. Damals nahm 
der Bodhisattva 4 ) in einer Kaufmannsfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er nun allmablich herangewachsen war, 
betrieb er Handel mit 500 Wagen. Manchmal zog er 

*) Die zehn Vollkommenheiten, die der Bodhisattva in her- 
vorragender Weise betatigen muss, sind die Vollkommenheit im 
Almosengeben, in der Befolgung der Vorschriften. in der Selbst- 
verleugnung, im Wissen, im Streben, in der Geduld, in der 
Wahrheit, im Entschluss, in der Freundlichkeit und im Gleichmut. 

*) Auch die bei der Geschichte selbst beteiligt Gewesenen 
wissen nichts mehr davon in ihrer jetzigen Existenz; denn nur 
der Buddha besitzt die Kenntnis dessen, was in frtiheren Existenzen 
geschehen ist. 

s ) Ein Reich am mittleren Ganges. Benares, die Hauptstadt 
des Reiches, fuhrt auch oft diesen Namen. 

4 ) Der Bodhisattva ist dcr Buddha vor der Erleuchtung: da* 
Wort bedeutet eigentlich einen, der die Erkenntnis dem Wesen 
nach schon besitzt, aber sich ihrer noch nicht bewusst ist. In 
alien seinen frtiheren Existenzen ist Buddha also der Bodhisattva: 
erst in seiner letzten war er der wirkliche Buddha. 
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dabei von Ost nach West, manchmal von West nach 
Ost. Zu Benares war aber auch ein anderer Kauf- 
mannssohn, ein torichter, unkluger, ungeschickter. — 
Damals nun kaufte der Bodhisattva in Benares kostbare 
Ware und fiillte seine 500 Wagen damit, die er fertig 
zum Fortfahren hinstellte. Auch der torichte Kauf- 
mannssohn fiillte gerade damals 500 Wagen mit Waren 
und stellte sie fertig zum Abfahren auf. Da dachte der 
Bodhisattva: „Wenn dieser torichte Kaufmannssohn mit 
mir zusammenreist, so wird der Weg die 1000 Wagen, 
die zusammen auf dem Wege fahren, nicht aushalten, 
fiir die Menschen wird Holz und Wasser, fur die 
Ochsen Futter schwer zu erhalten sein; jenem oder mir 
kommt es zu vorauszureisen." Und er liess ihn rufen, 
setzte ihm die Sache auseinander und sprach: „Fiir 
uns beide ist es nicht moglich zusammenzureisen; willst 
du zuerst reisen oder spater?" Der andere dachte: 
„Wenn ich vorausziehe, habe ich viele Vorteile. Ich 
werde auf dem unbeschadigten Wege gehen, die Ochsen 
werden das unberuhrte Gras fressen, fur die Menschen 
wird das Laub 1 ) noch nicht beniitzt und gut zuganglich 
sein, viel Wasser werden wir haben, den Preis werden 
wir festsetzen, wie es uns gefallt, und so die Ware ver- 
kaufen;“ und er sagte: „Ich, Freund, will zuerst reisen. “ 
Der Bodhisattva hinwiederum bemerkte die vielen Vor- 
teile, die das spater Reisen mit sich bringt, denn er 
dachte bei sich: „Die zuerst Reisenden werden die un- 
ebenen Stellen eben machen und ich werde auf dem 
von ihnen begangenen Wege ziehen. Wenn von den 
vorausgehenden Ochsen das reife, harte Gras verzehrt 
ist, werden meine Tiere die wiedergewachsenen, weichen 


M Das sie zum Lager brauchen. Auch fur Buddha wird stet- 
ein Lager aus Laub hergerichtet. 
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Graser fressen. Die Menschen werden das an der 
Stelle, wo das Laub weggenommen ist, neugewachsene, 
gut zugangliche, weiche Laub erhalten. An wasser- 
losen Stellen werden jene graben um Wasser zu er- 
halten; wir aber werden aus den von den anderen ge- 
grabenen Brunnen Wasser trinken. Das Aufstellen des 
Preises ist so ahnlich, wie wenn man Menschen des 
Lebens beraubt; ich aber werde hinterdrein kommen 
und zu dem von jenen gestellten Preise meine Ware 
verkaufen." Nachdem er so diese Vorteile bedacht 
hatte, sprach er: „Freund, gehe du voran !“ — „Gut, 
Freund," erwiderte der torichte Kaufmannssohn, spannte 
seine Wagen an und zog fort. 

Als er nun allmahlich die von Menschen bewohnte 
Gegend iiberschritten hatte, gelangte er an den Anfang 
der Wildnis. Wildnisse gibt es aber fiinferlei, namlich 
die Rauberwildnis, die Raubtierwildnis, die wasserlose 
Wildnis, die Damonenwildnis und die nahrungsarme 
Wildnis. Ein von Raubern umlagerter Weg ist eine 
Rauberwildnis; ein von Lowen u. dgl. umlagerter Weg 
ist eine Raubtierwildnis; wo zum Baden oder zum 
Trinken kein Wasser da ist, ist eine wasserlose Wild- 
nis: eine von Damonen 1 ) erfulite heisst Damonenwildnis 
und eine der Wurzeln und anderer essbarer Stoffe 
entbehrende Wildnis heisst nahrungsarme Wildnis. 
Von diesen fiinf Wildnisarten war diese Wildnis eine 
wasserlose und eine Damonenwildnis. Deshalb hatte 
der Kaufmannssohn in den Wagen grosse Wassertopfe 
aufstellen und sie mit Wasser fiillen lassen und betrat 
so die sechzig Yojanas 2 ) lange Wuste. Als er aber in 

') Die Damonen, skr. asura, werden meist als den Menschen 
feindlich geschildert. Buddha bekehrte der Uberlieferung nach 
auch viele Damonen. Die Wiedergeburt in einer Damonenwelt 
gait als schwere Strafe. 

-) Ein Yojana sind etwa zwolf englische Meilen. 
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die Mitte der Wildnis gekommen war, dachte ein dort 
hausender Damon: „Ich werde das von diesen mitge- 
nommene Wasser zum Verschwinden bringen, sie auf 
diese Weise kraftlos machen und dann sie alle fressen." 
Und er schuf einen herrlichen Wagen, der mit ganz 
weissen jungen Ochsen bespannt war, liess sich, um- 
geben von zehn bis zwolf Damonen, die Bogen, Kocher, 
Schilde und andere Waffen in den Handen hatten, 
nachdem er sich mit weissen und blauen Wasserlilien 
geschmiickt hatte, mit feuchtem Haupte und feuchtem 
Gewande wie ein Fiirst auf diesem Wagen nieder und 
fuhr mit schlammbeschmutzten Radern jenen entgegen. 
Auch die Leute seiner Umgebung, die voraus und 
hinterdrein gingen, hatten feuchte Haare und feuchte 
Gewander; sie hatten sich mit Kranzen von weissen 
und blauen Wasserlilien geschmiickt, trugen Biindel 
von Lotosblumen und weissem Lotos, kauten an Lotos- 
stengeln und gingen einher voll von Wassertropfen und 
herabrieselndem Schlamm. Wenn nun ein Frontwind 1 ) 
weht, fahren die Kaufleute, nachdem sie sich im Wagen 
niedergesetzt und mit Dienern umgeben haben, nach 
vome sitzend, um den Staub zu vermeiden; wenn er 
aber nach hinten weht, so fahren sie auf dieselbe Art 
ruckwarts sitzend. Damals aber wehte ein Frontwind; 
deshalb fuhr der Kaufmannssohn nach vorne sitzend. 

Als der Damon ihn kommen sah, wich er mit 
seinem Wagen auf dem Wege aus 2 ) und bewillkommnete 
ihn freundlich mit den Worten: „Wohin geht ihr?“ 
Der Kaufmann liess auch seinen Wagen vom Wege 
abweichen, machte Platz fur das Vorbeifahren der Wa- 
gen und sprach, zur Seite stehend, zu dem Damon: 

‘) Im Gegensatz zu uns bezeichnen die Indier die Winde 
nach der Richtung, wohin sie wehen. 

•, Ein Zeichen der Hoflichkeit. 
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„He, wir kommen von Benares; ihr aber habt euch mit 
weissen und blauen Wasserlilien geschmiickt, tragt 
Lotosblumen und Wasserlilien in den Handen, kaut 
Lotosstengel und kommt daher mit Schlamm beschmutzt 
und mit herabtraufelnden Wassertropfen. Hat etwa ein 
Gott regnen lassen auf dem Wege, den ihr gegangen, 
und gibt es dort Teiche bedeckt mit Lotos u. dgl.?“ 
Als der Damon dessen Worte vernahm, sagte er: „Lie- 
ber, was sagst du da? Diese Gegend ist als der grime 
Waldstrich bekannt; von da an ist der ganze Wald ein 
Wasser. Bestandig regnet es, voll sind die Vertiefungen, 
an verschiedenen Stellen sind Teiche mit Lotos u. dgl. 
bedeckt." Dann fragte er, als die Wagen der Reihe nach 
vorbeizogen: „Wohin geht ihr mit diesenWagen?" „Nach 
dem Lande so und so." „Was ist denn fur eine Ware in 
diesem und jenem Wagen?" „Eine Ware so und so 
und so und so." „Da kommt hinten ein Wagen, der be- 
sonders schwer beladen ist; was ist darin fur eineWare?" 

„ Darin ist Wasser." Darauf sprach der Damon: „Dass 
ihr von ferae bis hierher Wasser herbeibringt, daran 
habt ihr gut getan. Von hier ab aber braucht man 
kein Wasser, denn weiter vorn ist viel Wasser; zer- 
brecht die Gefasse, lasst das Wasser herauslaufen und 
ziehet frohlich weiter." Nach diesen Worten sagte er 
noch: „Geht nun, fur uns entsteht sonst ein Aufent- 
halt;" und er zog ein wenig weiter, bis er ausser Seh- 
weite gekommen war, und ging dann in seine Damonen- 
stadt. — Der torichte Kaufmann nahm in seiner Tor- 
heit den Rat des Damons an, liess die Gefasse zer- 
brechen, das viele Wasser ohne Rest alles ausgiessen 
und dann die Wagen weitertreiben. Aber vorne war 
nicht einmal ganz wenig Wasser. Da nun die Leute 
keinen Trank fanden, wurden sie erschopft; und nach- 
dem sie bis Sonnenuntergang weiter gegangen waren, 
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machten sie die Wagen los, stellten sie in einem Kreise 
auf und banden die Zugochsen an die Rader. Auch 
fur die Ochsen war kein Wasser da und fur die Men- 
schen kein Reisschleim und keine Speise. Geschwacht 
liessen sich die Leute da und dort nieder und legten sich 
hin. Unmittelbar nach Anbruch derNacht aber kamen die 
Damonen aus ihrer Damonenstadt hervor, toteten alle, 
Tiere sowohl wie Menschen, frassen ihr Fleisch und 
liessen nur die Knochen iibrig; dann gingen sie wieder 
fort. So kamen durch den einen torichten Kaufmanns- 
sohn alle ins Ungluck und ihre Gebeine wurden nach 
alien Richtungen zerstreut; die ftinfhundert Wagen aber 
blieben stehen beladen, wie sie waren. 

Nachdem nun der Bodhisattva von dem Tage an, 
da der torichte Kaufmannssohn abgereist war, andert- 
halb Monate gewartet hatte, verliess er mit seinen fiinf- 
hundert Wagen die Stadt und gelangte allmahlich an 
den Anfang der Wildnis. Nachdem er hier die Wasser- 
gefasse hatte fallen und viel Wasser hatte mitnehmen 
lassen, liess er in dem Lager durch Trommelschlag die 
Leute zusammenrufen und sagte: „Ohne mich zu fra- 
gen durft ihr auch nicht eine Handvoll Wasser ge- 
brauchen. In der Wildnis sind Giftbaume; deshalb ver- 
zehret kein Blatt noch eine Blume noch eine Frucht, 
die ihr vorher noch nicht gegessen habt, ohne mich zu- 
erst zu fragen." Nachdem er seinen Leuten diese Er- 
mahnung gegeben hatte, drang er mit seinen funfhun- 
dert Wagen in die Wildnis vor. Als er nun in die 
Mitte der Wildnis gelangt war, zeigte sich auf dem 
Wege der Damon dem Bodhisattva in der obengeschil- 
derten Weise. Da der Bodhisattva ihn sah, erkannte 
er: „In dieser Wildnis gibt es kein Wasser; es ist ja 
eine wasserlose Wildnis. Und dieser ist keck und rot- 
augig; kein Schatten ist an ihm zu bemerken. Ohne 
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Zweifel ist der torichte Kaufmannssohn bei seinem Vor- 
wartsziehen von diesem, nachdem er ihn zum Ausgiessen 
des Wassers veranlasst und so matt gemacht hat, mit 
seiner Umgebung gefressen worden. Unsre Klugheit 
und Schlauheit aber kennt er nicht, meine ich.“ Darauf 
sprach er zu dem Damon: „Gehet, wir sind Kaufleute. 
Da wir kein anderes Wasser sehen, giessen wir das mitge- 
brachte Wasser nicht aus; an dem Orte aber, wo wir 
Wasser sehen, werden wir es ausgiessen, die Wagen 
dadurch leichter machen und so weiterziehen." Der 
Damon aber ging ein Stuckchen fort, bis er ausser 
Sehweite gekommen war, und begab sich dann wieder 
in seine Damonenstadt. 

Als aber der Damon weggegangen war, sprachen 
seine Leute zu dem Bodhisattva: „Herr, diese Leute 
sagten: ,Dies ist als der griine Waldstrich bekannt, von 
hier an lasst ein Gott bestandig regnen 1 ; und sie kamen 
daher mit Kranzen von weissen und blauen Wasser- 
lilien bekranzt, Biindel von Wasserlilien und Lotos 
tragend, Lotosstengel kauend, mit feuchten Gewandern, 
mit feuchten Hauptern, mit rinnenden Wassertropfen. 
Wir wollen das Wasser ausgiessen und mit leichten 
Wagen schnell weiterziehen." Als der Bodhisattva diese 
ihre Worte vernahm, hiess er die Wagen anhalten und 
alle Leute zusammenrufen; dann fragte er sie: „Hat 
einer von euch friiher davon gehort, dass in dieser 
Wildnis ein Gewasser oder ein Lotosteich sei?" „Nein, 
Herr, dies wurde friiher nicht gehort; es ist ja eine 
wasserlose Wildnis." „Hier sagen einige Leute: ,Weiter 
vorne in diesem grunen Waldstrich lasst ein Gott regnen.' 
Wie weit weht ein Regenwind?" „Ein Yojana weit, 
Herr." „Spurt aber auch nur einer von euch an seinem 
Korper den Regenwind?" „Nein, Herr." „Wie weit 
sieht man das Ende einer Wolke?" „Ein Yojana weit, 
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Herr." „Hat nun einer auch nur von einer Wolke das 
Ende gesehen?" „Nein, Herr." „Wie weit sieht man 
den Blitz?" „Vier oder fiinf Yojanas weit, Herr." „Hat 
aber einer von euch einen Blitz gesehen?" „Nein, Herr." 
„Wie weit hort man den Donner?" „Ein oder zwei 
Yojanas weit, Herr." „Hat nun einer von euch den 
Donner gehort?" „Nein, Herr." Darauf sprach der 
Bodhisattva: „Dies sind keine Menschen, dies sind Da- 
monen; sie hatten uns das Wasser ausgiessen lassen 
und so matt gemacht und waren dann gekommen um 
uns zu fressen. Der vorausgezogene torichte Kauf- 
mannssohn war nicht schlau. Sicherlich ist er von 
diesen, nachdem sie ihn zum Ausgiessen des Wassers 
veranlasst und so matt gemacht haben, gefressen wor- 
den. Die funfhundert Wagen werden dastehen gefullt, wie 
sie waren; heute noch werden wir sie sehen. Deshalb 
giesst auch nicht eine Hand voll Wasser aus und treibt 
die Tiere rasch an." Nach diesen Worten liess er sie 
weiter treiben. — Als er nun weiterzog, sah er die 
funfhundert Wagen gefullt dastehen, wie sie waren, 
und die Gebeine der Tiere und Menschen nach alien 
Richtungen hin zerstreut. Er liess darauf die Wagen 
losmachen und im Umkreis der Wagen ein Lager be- 
festigen; dann liess er zur richtigen Zeit den Menschen 
und Tieren ihre Abendmahlzeit austeilen und die Ochsen 
sich in der Mitte der Leute niederlegen. Er selbst nahm 
die Fiihrer seiner Karawane mit sich, ubernahm mit 
dem Schwert in der Hand die Nacht hindurch die 
Wache und blieb so stehen bis zum Morgen. Am 
andern Tage erledigte er in der Friihe alle seine Pflich- 
ten und liess die Ochsen futtern; dann liess er die be- 
schadigten Wagen zuriick, die starken liess er 
mitnehmen. Ebenso liess er die geringwertige Ware 
zurtick, die wertvolle aber nahm er mit. So gelangte 
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er an den Ort, wohin er wollte, verkaufte hier seine 
Ware zum doppelten und dreifachen Preis und kehrte 
mit seiner ganzen Begleitung wieder in seine Stadt 
zuruck. 

Nachdem der Meister diese Geschichte erzahlt hatte, 
sprach er: „So, o Hausvater, sind in fruherer Zeit die 
Falsches Erwagenden in grosses Ungltick gestiirzt, die das 
Wahre Erwagenden aber gelangten, aus der Hand der 
Damonen befreit, an den Ort, wohin sie wollten, und 
kehrten wieder an ihren Ort zuruck." Und indem er die 
beiden Begebenheiten verknupfte, sprach er, der vollig 
Erleucbtete, bei dieser Predigt vom Wahren folgenden Vers: 

„Einige reden vom Wahren, 
von andrem die falschen Lehrer; 
wenn er dieses erkannt hat, 
wahlt der Weise, was wahr ist." 

Dann sprach der Erhabene zu den Laienbrudem: „Der 
Wandel im Wahren bringt die drei Erreichungen des 
Glucks 1 ), die sechs Freudenhimmel 2 ), die Erreichung des 
Brahmahimmels mit sich und verleiht den Weg der Heilig- 
keit; der Wandel im Unwahren aber bringt die Wieder- 
geburt in den vier Straforten 3 ) und in den funf unteren 
Kasten mit sich.“ Nachdem er so seine Belehrung vom 
Wahren auseinandergesetzt hatte, erklarte er ihnen noch 
obendrein die vier Wahrheiten 4 ) auf sechzehn Arten 5 ). Am 

J ) Dies sind die Wiedergeburt als Mensch, die Wiedergeburt 
in einer Gotterwelt und das Nirvana. 

2 ) Dies bedeutet dasselbe wie die sechs Gotterhimmel (vgl. 
Anm. 2 S. 5). 

3 ) Vgl. Anm. 1 S. 5. 

4 ) Die vier Wahrheiten sind 1. die Wahrheit vom Leiden, 
2. vom Ursprung des Leidens, 3. vom Aufhoren des Leidens, 
4. vom Weg, der zum Aufhoren des Leidens fiihrt. 

5 ) Dies ist wohl ahnlich zu verstehen wie die B zwoIf Be- 
standteile* der vier Wahrheiten („Leben des Buddha*. S. 82 f.). 
Bei jeder der vier Wahrheiten sagt Buddha: 1. Dies ist die 
Wahrheit, 2. diese Wahrheit muss erkannt werden, 3. diese 
Wahrheit habe ich erkannt. Diese drei Betrachtungsarten jeder 
der vier Wahrheiten geben zusammen die zwolf Bestandteile. 
Um die Zahl 16 zu erklaren ist hier wohl noch eine vierte Be- 
trachtungsart anzunehmen, etwa : diese Wahrheitmusstihr erkennen. 



Ende der Erklarung dieser Wahrheiten gelangten alle die 
fiinfhundert Laienbruder zur Frucht der Bekehrung. 

Nachdem nun der Meister diese Auseinandersetzung 
erzahlt und verkundet und die zwei Begebenheiten be- 
richtet hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar und 
verband das Jataka mit den Worten: „Zu der Zeit war 
Devadatta 1 ) der torichte Kaufmannssohn, sein Gefolge war 
Devadattas Gefolge, das Gefolge des klugen Kaufmanns- 
sohnes war das Buddhagefolge , der kluge Kaufmanns- 
sohn aber war ich.“ Damit beschloss er seine Erzahlung. 

Ende der Erzahlung von dem Wahren. 


2. Die Erzahlung von dem Sandweg. 

„Da sie unermudlich" 2 ). Diese Geschichte erzahlte der 
Meister, da er zu Savatthi vervveilte. In bezug auf wen? 
Auf einen Monch, der in seinem Streben nachgelassen 
hatte. Wahrend namlich der Vollendete zu Savatthi sich 
aufhielt, begab sich ein zu Savatthi wohnender Sohn aus 
gutem Hause nach dem Jetavana und horte bei dem Meister 
die Verkundigung der Lehre; und beruhigten Herzens sah 
er die Sundlichkeit ein, die in den Lusten liege, und wurde 
Mdnch. Zum Zweck der Weihe 3 ) blieb er funf Jahre dort; 
als er dann zwei Hauptlehren 4 ) erfasst und den Wandel in 
Einsicht gelernt hatte, liess er sich von dem Meister eine 
seinem Denken angemessene Betrachtung geben und begab 
sich in einen Wald. Hier brachte er die Regenzeit zu 5 ). 

') Devadatta, ein Verwandter Buddhas, versuchte eine Spaltung 
der Gemeinde herbeizufiihren. (Vgl. „Leben des Buddha", 
S. 164 ff.) Er gait daher spater als Typus der Feinde Buddhas. 

z ) Die einzelnen Jatakas beginnen fast alle mit dem Anfang 
der von Buddha bei dieser Gelegenheit gesprochenen Verse, die 
ja den altesten Kern des Jatakabuches bilden. (Vgl. Einleitung.) 

) Durch die Weihe wurde der Novize zum vollbereehtigten 
Mitglied des Ordens. In der spateren Zeit wurde das Noviziat 
schon sehr friih begonnen und dauerte funf Jahre. 

4 ) Damit scheinen die wichtigsten Vorschriften des Vinaya- 
Pitaka gemeint zu sein. 

In der frtiheren Zeit des Buddhismus war es die Regel, 
dass die Monche sich wenigstens wahrend der Regenzeit, die von 
Mitte Juni bis Mitte Oktober dauerte, einen festen Wohnort wahlten. 
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Als er aber schon drei Monate lang sich abmuhte, ver- 
mochte er nicht einmal zu einem Schimmer oder einer An- 
deutung davon zu gelangen. Da dachte er bei sich: „Der 
Meister hat die vier Menschenarten auseinandergesetzt; von 
diesen muss ich zur untersten gehQren. Es gibt, glaube 
ich, fur mich in dieser Existenz keinen W eg noch eine 
Frucht 1 ). Was soil ich mich im Walde aufhalten? Ich 
will zum Meister gehen und dort bestandig den mit hoch- 
ster Schonheit begabten Buddhaleib anschauen und die 
susse Verkundigung der Lehre vemehmen." Und er begab 
sich wieder nach dem Jetavana. Da sprachen zu ihm seine 
Freunde und Vertrauten: „Lieber, du hast dir von dem 
Meister eine Betrachtung geben lassen und bist gegangen, 
um die Asketenpflichten auszuiiben. Jetzt kommst du wie- 
der, um dich an der Gesellschaft zu erfreuen; wie, hast du 
den Gipfel des MPnchtums erreicht und bist du ein nicht 
Zuruckkehrender geworden?" Der Monch antwortete: 
„Lieber, ich habe keinen Weg noch eine Frucht gefunden; 
und da ich dachte: ,Ich muss ein unfahiger Mensch sein‘, 
gab ich mein Streben auf und bin wieder hierher gekom- 
men.“ Da sagten die anderen: „Etwas Unrechtes hast du 
getan, Lieber, da du, nachdem du in der Lehre des mit 
starker Kraft begabten Meisters Mdnch geworden, in deinem 
Streben nachgelassen hast. Komm, wir wollen es dem 
Meister mitteilen." Und sie nahmen ihn mit sich und gingen 
zum Meister hin. Als der Meister sie sah, sprach er: „Ihr 
Monche, ihr kommt mit diesem Monche gegen seinen Willen 
her; was hat er getan?" Sie antworteten: „Herr, dieser 
Monch hat, nachdem er in dieser zum Heile fiihrenden 
Lehre Monch geworden, wahrend er die Asketenpflicht be- 
tatigte, in seinem Streben nachgelassen und ist wieder 
hierher gekommen." Darauf sprach der Meister zu ihm: 
„Ist es wahr, Monch, dass du in deinem Streben nachge- 
lassen hast?" „Es ist wahr, Erhabener," versetzte der 
Monch. Buddha fuhr fort: „Wie aber, Monch, nachdem 
du in dieser Lehre Monch geworden, zeigst du dich nicht 
zufrieden oder beruhigt oder zuriickgezogen oder mit reger 
Kraft begabt, sondem du zeigst dich als einen Monch, der 
in seinem Streben nachgelassen hat? Warst du nicht in 


iVgl. „Leben des Buddha", S. 182.) Spater kam man teilweise 
von dieser Praxis wieder ab. 

5 ) D. h. er glaubt in dieser Existenz nicht einmal zur Be- 
kehrung gelangen zu konnen. (Vgl. Anm. 1, S. 6.) 

Du to it, Jatakam. - 
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friiheren Zeiten kraftbegabt? Durch dich allein, infolge der 
Betatigung deiner Kraft bekamen in der Sandwuste von 
funfhundert Wagen die Menschen und Tiere zu trinken 
und wurden gesund; warum gibst du jetzt dein Streben 
auf?“ Durch diese Worte wurde der Monch wieder er- 
mutigt. Als aber die Mdnche dies horten, baten sie den 
Erhabenen: „Herr, dass dieser Monch jetzt sein Streben 
aufgegeben, ist uns bekannt; dass aber durch seine Kraft 
allein in der Sandwuste von funfhundert Wagen die Men- 
schen und Tiere zu trinken bekamen und gesund wurden, 
ist uns verborgen. Dir aber, der du die Allwissenheit er- 
fasst hast, ist dies bekannt; erzahle uns auch diese Be- 
gebenheit. “ „Hdrt also zu, ihr Monche," versetzte der 
Erhabene; und als er ihre Aufmerksamkeit wahrnahm, er- 
zdhlte er ihnen die von einer friiheren Existenz her ver- 
borgene Geschichte: 

Als ehedem im Reiche Kasi zu Benares Brahma- 
datta regierte, nahm der Bodhisattva in einer Kaufmanns- 
familie seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war, betrieb er mit funfhundert Wagen Handel. Einmal 
kam er an eine sechzig Yojanas lange Sandwuste. In 
dieser Wuste blieb der feine Sand, wenn man ihn mit 
der Faust fasste, nicht auf der Hand; von Sonnenauf- 
gang an war sie heiss wie ein Haufen gluhender Kohlen 
und man konnte nicht darauf gehen. Wer deshalb dort- 
hin kam, nahm auf den Wagen Holz, Wasser, Sesam- 
und Reiskorner mit und zog die Nacht hindurch; bei 
Sonnenaufgang aber stellte man die Wagen im Kreise 
auf, errichtete am Ende ein Zelt und legte sich, wenn 
das Mahl beendet war, in den Schatten. So brachte 
man den Tag zu; wenn dann die Sonne untergegangen 
war, spannte man, nachdem die Abendmahlzeit einge- 
nommen war, die Wagen an und zog auf dem kiihl 
gewordenen Boden weiter. Dies Reisen war dem Reisen 
auf dem Ozean ahnlich; ein Landlotse namlich musste 
gewonnen werden und dieser brachte durch seine Kennt- 
nis der Gestirne die Karawane hiniiber. — Als nun der 



Kaufmann zu dieser Ze it auf diese Weise durch die 
Wuste zog und 59 Yojanas weit gekommen war, dachte 
er: „Jetzt werden wir in einer Nacht aus der Sand- 
wuste hinauskommen;" und als er sein Abendmahl ein- 
genommen hatte, liess er Holz und Wasser wegwerfen, 
die Wagen anspannen und zog vorwarts. Der Fiihrer, 
der sich auf dem vordersten Wagen ein bequemes La- 
ger hatte zurecht machen lassen, betrachtete die Sterne 
und legte sich dann nieder, indem er sagte: „Geht in 
dieser Richtung." Da er aber infolge seiner langen 
Schlaflosigkeit miide war, schlief er ein; dabei merkte 
er nicht, dass die Ochsen umgekehrt waren und den 
fruhern Weg wieder gingen. Die ganze Nacht gingen 
die Ochsen fort. Als nun der Fiihrer zur Zeit des Sonnen- 
aufgangs erwachte, betrachtete er die Gestirne und rief: 
„Haltet, haltet die Wagen an." Und als die Wagen 
anhielten und eine Reihe bildeten, ging gerade die Sonne 
auf. Da sagten die Leute: „Das ist ja der Ort, wo 
wir gestern unser Lager errichteten. Holz und Wasser 
ist uns ausgegangen; jetzt sind wir verloren." Und sie 
machten die Wagen los, stellten sie im Kreis auf, er- 
richteten an der Spitze ein Zelt und legten sich weh- 
klagend nieder, ein jeder unter seinen Wagen. Nun 
dachte der Bodhisattva: „Wenn ich in meiner Kraft 
nachlasse, werden alle verloren sein;“ und er streifte 
in der Fruhe, da es noch kiihl war, umher. Da sah er 
ein Gebusch von Gras und Pflanzen und dachte: 
„ Diese Pflanzen werden wohl infolge von Feuchtigkeit 
gewachsen sein;“ und er liess einen Spaten nehmen 
und an dem Orte nachgraben. Sechzig Hand tief gru- 
ben sie. Als sie so weit gegraben hatten, trafen sie 
auf einen Stein und der Spaten ging unten an dem 
Steine entzwei. Da gaben sie alle, als sie darauf ge- 
schlagen hatten, die Anstrengung auf. Der Bodhisattva 
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aber dachte: „Unter diesem Steine muss Wasser sein;“ 
und er stieg hinab, beugte sich auf dem Steine stehend 
hinunter, lauschte und gab acht, ob er ein Gerausch 
hore. Da vemahm er das Rauschen von Wasser, stieg 
hinauf und sprach zu seinem kleinen Diener: „Lieber, 
wenn du deine Anstrengung aufgibst, sind wir alle ver- 
loren; lasse aber in deiner Anstrengung nicht nach, 
sondem nimm diesen eisernen Hammer, steige hinab 
in die Grube und schlage auf diesen Stein." Jener 
nahm seine Aufforderung an; und wahrend alle mit ge- 
brochener Kraft dastanden, stieg er mit ungebrochener 
Kraft hinab und schlug auf den Stein. Der Stein spal- 
tete sich in der Mitte, fiel nach unten und stand nun, 
wahrend er friiher den Strom zuriickgehalten hatte. Ein 
Wasserstrahl sprang hervor so hochwie ein Palmstamm. 
Alle tranken und wuschen sich. Dann zerhieben sie 
die iiberflussigen Achsen und Joche, kochten Reis- 
schleimspeise , verzehrten sie und futterten die Ochsen. 
Als dann die Sonne untergegangen war, befestigten sie 
bei der Wassergrube ein Zeichen und gelangten an den 
Ort, wohin sie wollten. Dort verkauften sie ihre Ware, 
nahmen den doppelten und vierfachen Wert ein und 
kehrten dann wieder nach ihrem Wohnorte zurtick. 
Dort blieben sie, solange sie lebten, und kamen dann 
an den Ort ihrer Verdienste 1 ). Auch der Bodhisattva 
gelangte, nachdem er durch Almosengeben u. dgl. sich 
gute Werke gesammelt hatte, an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Als der vollig Erleuchtete diese Geschichte erzahlt hatte, 
sprach er, der Erleuchtete, folgenden Vers: 

„Da sie unermudlich in deni Sandweg gruben, 

fanden unten sie am Grunde endlich Wasser. 


') D. h. sie wurden in einer Existenzart wiedergeboren , die 
ihren Werken in ihrer letzten Existenz entsprach. 
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So der Weise, der voll Eifer unermiidlich 
kraftig strebet, findet seines Herzens Ruhe.“ 

Als er so diese Predigt beendigt hatte, verkundete er 
die vier Wahrheiten. Am Ende der Unterweisung von den 
Wahrheiten aber gelangte der Monch, der sein Streben 
aufgegeben hatte, zur hochsten Frucht, zur Heiligkeit. 

Nachdem nun der Meister die beiden Begebenheiten 
erzahlt hatte, legte er ihre Beziebung zu einander klar und 
verband das Jataka mit den Worten: „Zu dieser Zeit war 
dieser Monch, der sein Streben aufgegeben, der kleine 
Diener, der in seiner Anstrengung nicht nachliess, den 
Stein spaltete und viel Volks Wasser gab; die tibrige Schar 
war die Buddhaschar; das Haupt der Kaufleute aber war 
ich.“ Damit beschloss er seine Erzahlung. 

Ende der Erzahlung vom Sandweg. 


3. Die Erzahlung von dem 
Seri *)- Kauimann. 

„Wenn namlich du sie hier versaumst. “ Auch diese 
Geschichte erzahlte der Erhabene, da er zu Savatthi ver- 
weilte, mit Beziehung auf einen Monch, der in seinem 
Streben nachgelassen hatte. Als dieser auf die oben ge- 
schilderte Weise von den Monchen herbeigebracht wurde, 
sprach zu ihm der Meister: ,,Wenn du, o Monch, der du 
in dieser die Frucht des Weges verleihenden Lehre Monch 
geworden bist, in deinem Streben nachlSsst, wirst du lange 
klagen wie der Kaufmann von Seri, der das goldene 
Gefass, iooooo an Wert, verlor." Die Moncbe baten den 
Erhabenen ihnen dies bekannt zu machen. Und der Er- 
habene erzahlte folgende von einer friiheren Existenz her 
verborgene Begebenheit: 

Ehedem, im fiinften Weltalter von jetzt ab, war 
der Bodhisattva im Reiche Seri ein Handler mit Giir- 
teln und Gefassen namens Seriva. Dieser Seriva iiber- 


*) Seri ist der Name des Landes, in dem der Bodhisattva 
lebte; der Name Seriva, den er selbst in dieser Existenz fflhrte, 
heisst „der Mann von Seri." 
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schritt einmal mit einem habsiichtigen Kaufmann, der 
auch mit Giirteln und Gefassen handelte, den Telavaha- 
Fluss und kam in die Stadt Andhapura. Hier verteilten 
sie die Strassen der Stadt unter sich; er verkaufte seine 
Ware in der Strasse, die ihm zugefallen war, und der 
andre nahm die Strasse, die er erhalten hatte. In dieser 
Stadt nun war eine heruntergekommene Grosskaufmanns- 
familie; alle Sohne und Briider und auch das Geld 
waren zugrunde gegangen. Nur ein Madchen war noch 
tibrig mit seiner Grossmutter. Diese beiden lebten da- 
von, dass sie bei anderen um Lohn dienten. In ihrem 
Hause aber befand sich mitten unter den Gefassen eine 
goldene Schtissel, die der Grosskaufmann friiher mit 
Vorliebe benutzt hatte; weil diese aber so lange nicht 
mehr gebraucht wurde, war sie mit Schmutz tiberzogen. 
Sie aber wussten nicht, dass sie von Gold war. — Der 
habsiichtige Kaufmann nun kam zu dieser Zeit, indem 
er immer rief: „Kauft Wassertopfe, kauft Wassertopfe", 
an die Ture ihres Hauses. Als das Madchen ihn sah, 
sprach es zur Grossmutter: „Mutter, kaufe mir einen 
Schmuckgegenstand. “ „Tochter, uns geht es schlecht; 
was konnen wir bei dem Kaufe geben?“ „Wir haben 
ja diese Schussel und konnen sie nicht gebrauchen; 
diese wollen wir bei dem Kaufe hergeben." Sie rief 
daher den Kaufmann herbei, hiess ihn sich auf einen 
Sitz niederlassen und gab ihm die Schussel mit den 
Worten: „Herr, nimm diese und gib deiner Schwester 1 ) 
etwas dafiir." Als der Kaufmann die Schussel in die 
Hand nahm, dachte er: „Es wird eine goldene Schussel 
sein;“ und er drehte sie um, zog auf dem Rucken der 
Schussel mit einer Nadel einen Strich und erkannte, 
dass es Gold war. Doch er dachte: „Ich werde diese 


’) Eine orientalische Umschreibung fur die Sprecherin selbst. 
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Schussel bekommen ohne ihnen etwas gegeben zu haben;" 
deshalb sagte er: „Was ist diese wert? Nicht einen hal- 
ben Pfennig 1 ) ist sie wert," warf sie auf die Erde, 
stand von seinem Sitze auf und ging fort. 

Nun dachte der Bodhisattva; „Nachdem jener die 
Strasse besucht hat und wieder weggegangen ist, ist 
es erlaubt sie nochmals zu besuchen." Und er ging 
auf diese Strasse und kam an dieTOr desHauses, indem 
er rief: „Kauft Wassertopfe". Das Madchen sagte wie- 
der dasselbe zu seiner Grossmutter. Aber diese sprach : 
„Tochter, derKaufmann, derzuerst kam, hat die Schussel 
auf die Erde geworfen und ist weggegangen ; was sollen 
wir jetzt geben, um kaufen zu konnen?" Das Madchen 
erwiderte: „ Mutter, der Kaufmann hat grob geredet, 
dieser aber sieht lieb aus und redet mild; vielleicht 
nimmt er sie." „Sage es ihm also." Sie sagte es ihm. 
Als er nun in das Haus getreten war und sich nieder- 
gesetzt hatte, gaben sie ihm die Schussel. Da er aber 
erkannte, dass sie von Gold sei, sagte er: „Frau, diese 
Schussel ist hunderttausend wert; eine Ware, die dieser 
Schussel an Wert gleich ist, habe ich aber nicht zur 
Hand." Darauf sprach sie: „Herr, der Kaufmann, der 
zuerst kam, sagte: , Diese ist keinen halben Pfennig 
wert 1 , warf sie zu Boden und ging; durch dein Ver- 
dienst 2 ) wird sie zu einer goldenen Schussel geworden 
sein. Daher wollen wir sie dir geben; gib uns irgend 
etwas dafiir, dann nimm sie und gehe." Der Bodhi- 
sattva, der in diesem Augenblicke etwa 500 Kahapanas d ) 

‘) Es ist eine kleine Mtinze von unbestimmtem Werte gemeint. 

! ) Sie meint also, die eigentlich wertlose Schussel sei durch 
seine Beriihrung zu Gold geworden. 

3 ) Es gab Kahapanas von Kupfer, Silber und Gold. Welche 
hier gemeint sind, ist nicht zu entscheiden : es soil vor allem der 
Gegensatz zwischen 100000, die das GefSss wert ist, und den 
1000, die der Bodhisattva dafiir gibt, betont werden. 
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und Waren im Werte von 500 Kahapanas bei sich hatte, 
gab ihnen alles; dann bat er sie: „Gebt mir nur diese 
meine Wage und den Sack und acht Kahapanas" und 
nahm dies mit sich und ging fort. Schnell begab er 
sich nach dem Flussufer, gab einem Schiffer die acht 
Kahapanas und bestieg das Schiff. 

Der habsilchtige Kaufmann aber ging wieder zu 
dem Hause hin und sagte: „Bringt die Schussel her, 
ich will euch etwas dafur geben." Die Frau aber schalt 
ihn und sprach: „Du hast unsre Schussel, die 100000 
wert ist, nicht einmal einen halben Pfennig wert ge- 
schatzt; ein gerechter Kaufmann aber, der wie dein 
Herr 1 ) aussieht, hat tausend dafur gegeben und ist fort- 
gegangen." Als er dies horte, rief er: „Die goldene 
Schussel im Wert von 100000 ist fur mich verloren; 
jener hat mir fiirwahr grossen Schaden zugefugt." Und 
er wurde mit gewaltigem Kummer erfiillt und konnte 
gar nicht wieder zurVernunft kommen. WievonSinnen 
streute er seine Geldstiicke, die er in der Hand hatte, 
und seine Waren an der Haustur aus, warf sein Ober- 
und Untergewand ab, machte den Stock seiner Wage 
zu einem Kniittel und folgte damit den Spuren des 
Bodhisattva. Als er zum Flussufer kam, sah er den 
Bodhisattva dahinfahren und er rief: „He, Schiffer, 
wende dein Schiff!" Der Bodhisattva aber hielt diesen 
davon ab mit den Worten: „ Wende nicht!" Als nun 
der andere den Bodhisattva immer weiter fahren sah, 
befiel ihn rasender Schmerz. Sein Herz wurde gluhend, 
aus seinem Munde schoss ein Blutstrom 2 ) und sein 


2 Sie verspottet ihn also, indem sie ihn nicht fur einen rich- 
tigen Kaufmann, sondern fur einen Gehilfen erklart. 

*) Auch fur die Gegner Buddhas ist der plotzliche Tod durch 
einen Blutsturz die Strafe. Vergl. ,,Leben des Buddha", S. 134 i 

und 187. 
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Her z barst wie Seeschlamm. Da er also von Hass 
gegen den Bodhisattva erfiillt war, bewirkte er gerade 
dadurch die Vemichtung seines Lebens. Dies war der 
erste Hass des Devadatta gegen den Bodhisattva 1 ). 
Nachdem aber der Bodhisattva durch Almosengeben 
und dergleichen sich gute Werke gesammelt hatte, ge- 
langte er an den Ort seiner Verdienste. 

Als der vollig Erleuchtete diese Geschichte erzahlt hatte, 
sprach er, der Erleuchtete, folgenden Vers: 

„Wenn namlich du sie hier versaumst, 
der Religion Betatigung, 
wirst lange du es noch bereu’n 
dem Kaufmann gleich, dem Serimann." 

Nachdem der Meister so, den Gipfel der Heiligkeit ftir 
ihn anstrebend, diese Predigt beendigt hatte, erklarte er die 
vier Wahrheiten. Am Ende der Erklarung aber gelangte 
der Mbnch, der in seinem Streben nachgelassen hatte, zur 
hochsten Frucht, zur Heiligkeit. 

Als nun der Meister die beiden Begebenheiten erzahlt 
hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar und verband 
das Jataka mit den Worten: „DamaIs war Devadatta der 
torichte Kaufmann, der kluge Kaufmann aber war ich.“ 
Damit beschloss er seine Rede. 

Ende der Erzahlung von dem Seri-Kaufmann. 


4. Die Geschichte von dem Kaufmann 
Cullaka. 

„Mit ganz geringen Mitteln kann der Weise.“ Diese 
Belehrung verkiindete der Erhabene, als er bei Rajagaha 
ini Mango 2 ) - Walde des Jivaka sich aufhielt, mit Be- 


Devadatta war, wie am Ende der Erzahlung gesagt ist, in 
dieser Existenz der habsiichtige Kaufmann. 

-J Der Mango, Mangifera Indica, ist ein in Indien wegen seiner 
wohlschmeckenden Frtichte viel angepflanzter Baum. 



26 


ziehung auf den Thera 1 ) Cullapanthaka 2 ). Dabei ist die 
Wiedergeburt 3 ) des Cullapanthaka zu erzahlen. Zu Raja- 
gaha hatte eine Tochter aus einer reichen Kaufmanns- 
familie sich mit einem Sklaven eingelassen, und da sie 
fiirchtete, es mochten andere diese ihre Tat erfahren, sprach 
sie: „Wir konnen an diesem Orte nicht bleiben; wenn 
meine Eltern diese meine Schuld erfahren, werden sie mich 
in Stiicke hauen. Wir wollen in ein anderes Land gehen 
und dort wohnen." Und sie nahmen mit, was ihnen zur 
Hand war, gingen zum Haustor hinaus und zogen beide 
fort, indem sie dachten: ,,Wir wollen hierhin oder dorthin 
gehen an einen den anderen nicht bekannten Ort und dort 
wohnen." Als sie sich nun an einem Orte aufhielten, ent- 
stand infolge ihres Zusammenseins in deni Leibe des Mad- 
chens ein Embryo. Da sie aber nahe vor der Entbindung 
stand, sprach sie zu ihrem Gatten: „Meine Leibesfrucht 
ist zur Reife gelangt und die Geburt der Leibesfrucht an 
einem von Verwandten und Angehorigen entfernten Orte 
ware fur uns beide ein Ungluck; wir wollen zu dem Hause 
meiner Familie gehen." Er aber hielt sie von Tag zu Tag 
hin, indem er sagte: „Heute wollen wir gehen, morgen 
wollen wir gehen." Da dachte sie: „Dieser Tor wagt 
nicht zu gehen wegen der Grdsse seiner Schuld; die Eltern 
sind aber die besten Freunde. Mag er deshalb gehen oder 
nicht, mir kommt es zu hinzugehen." Sie verliess also 
das Haus, nachdem sie die Hausgerate in Ordnung ge- 
bracht hatte, und teilte den Bewohnem des Nachbarhauses 
mit, dass sie zu dem Hause ihrer Familie gehe; dann 
machte sie sich auf den Weg. Als aber der Mann nach 
Hause kam und sie nicht sah, fragte er die Nachbarn und 
vemahm, sie sei nach dem Hause ihrer Familie gegangen; 
schnell lief er ihr nach und holte sie unterwegs ein. Und 
gerade da trat ihre Niederkunft ein. Er fragte: „Was ist 
es, Liebe?", und sie erwiderte: „Herr, ein Knabe ist ge- 
boren." „Was sollen wir jetzt tun?" Da dachte sie: 
„Das, weshalb wir zu dem Hause der Familie gehen 


') Thera, skret. sthavira, „der Alte“. ist ein Ehrenname fur 
angesehene Monche. 

*) D. h. der kleine Wegmann. Die Erklarung des Namens 
wird in der Erzahlung selbst gegeben. 

3 ) Nach buddhistischer Anschauung ist die jetzige nur eine <, 
der vielen Existenzen eines Menschen; vgl. „Leben des Buddha", ^ 
S- 35 8 - 
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wollten, ist inzwischen schon eingetreten: was sollen wir 
tun, wenn wir dorthin kommen? Wir wollen wieder um- 
kehren." Und da sie so einer Meinung waren, kehrten 
sie um. Weil nun der Knabe auf dem Wege geboren war, 
nannten sie ibn Panthaka (= 'Wegmann). 

Nicht lange darauf entstand wieder eine Leibesfrucht 
in ihrem Mutterleibe. Alles ereignete sich gerade so wde 
vorher. Der erstgeborene Knabe nun wurde, weil er auf 
dem Wege geboren war, der grosse Panthaka genannt, 
den zweiten nannten sie den kleinen Panthaka. Und sie 
nahmen die beiden Knaben und begaben sich wieder an 
ihren Wohnort. Als sie nun dort wohnten, horte dieser 
Weg-Knabe, wie die anderen Knaben von Onkel, Gross- 
vater und Grossmutter sprachen, und er fragte seine 
Mutter: „Mutter, andere Knaben sprechen von Onkel, Gross- 
vater und Grossmutter; wir aber haben keine Verwandten. “ 
Die Mutter erwiderte: „J a, Lieber, hier babt ihr keine Ver- 
wandten, aber in der Stadt Rajagaha ist euer Grossvater 
ein reicher Kaufmann; dort habt ihr viele Verwandten. “ 
Da sagte der Knabe: „Warum gehen wir denn nicht dort- 
hin, Mutter?" Und sie erzahlte dem Knaben den Grund 
ihres Weggehens. Als aber die Knaben immer wieder 
davon sprachen, sagte sie zu ihrem Mann: „Die Kinder 
plagen mich zu sehr. Wie, werden die Eltern uns auf- 
fressen, wenn sie uns sehen? Komm, wir wollen den 
Kindem die grossvaterliche Familie zeigen." Der Mann 
erwiderte: „Ich kann nicht vor sie treten; dich aber will 
ich dorthin bringen." „Gut, Herr," versetzte die Frau, 
„auf irgend eine Art miissen wir den Kindern die gross- 
vaterliche Familie zeigen." Darauf nahmen die beiden 
Leute die Knaben mit sich und gelangten allmahlich nach 
Rajagaha. Hier fanden sie in einem Hause am Stadttor 
eine Wohn-ung; die Mutter der Knaben aber nahm die 
beiden und liess ihren Eltern ihre Ankunft mitteilen. Als 
diese die Nachricht vernahmen, liessen sie ihr sagen: „Fiir 
die der Wiedergeburt Unterworfenen ist es ein Unding 
Sohn oder Tochter nicht zu haben. Du aber hast dich 
schwer gegen uns verfehlt; wir konnen dich nicht vor 
unsere Augen lassen. Doch sollen die beiden Leute dieses 
Geld nehmen und damit leben, wo es ihnen beliebt; die 
Knaben aber sollen sie hierher schicken." Die Tochter 
des Grosskaufmanns nahm das von ihren Eltern geschickte 
Geld, ubergab die Knaben den zu ihr gesandten Boten 
und schickte sie ihnen. 
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So wuchsen die Knaben in der grossvaterlichen Familie 
heran. Von ihnen war der kleine Panthaka noch zu jung, 
der grosse Panthaka aber ging mit seinem Grossvater, um 
die Erklarung der Lehre des mit den zehn Kraften Aus- 
gestatteten zu horen. Als er nun bestandig bei dem 
Meister die Lehre horte, neigte sich sein Herz zum Monch- 
werden und er sprach zu seinem Grossvater: „Wenn du 
es zugibst 1 ), mfichte ich Monch werden." „Was sagst du, 
Lieber?" versetzte der Grossvater. „Wenn auch die ganze 
Welt Monch wird, dein Monchwerden ist mir das erwiinsch- 
teste; wenn du es vermagst, so werde Monch, Lieber.“ 
Nachdem er so seine Zustimmung erteilt, begab er sich zu 
dem Meister. Der Meister fragte: „Wozu, o Grosskauf- 
mann, hast du den Knaben hergebracht?" Der Kaufmann 
erwiderte: „Ja, Herr, dieser Knabe, mein Enkel, sagt, bei 
dir wolle er Monch werden." Darauf liess der Meister 
einen Monch von seinem Almosengang holen mit der 
Weisung: „Nimm diesen Knaben in den Monchsstand auf.“ 
Der Monch setzte ihm die Erwagung von der Verganglich- 
keit des Kfirpers auseinander und nahm ihn in den Monchs- 
stand auf. Nachdem dieser viel von dem Buddhawort in 
sich aufgenommen und das erforderliche Alter 2 ) erreicht 
hatte, empfing er die Weihe; und da er geweiht war, ge- 
langte er, in weisem Aufmerken seine Pflichten erfiillend, 
zur Heiligkeit. 

Als er nun im Gluck der Ekstase und im Gluck des 
Weges 3 ) lebte, dachte er: „Konnte ich dieses Gluck wohl 
dem kleinen Panthaka verschaffen?" Und er ging zu seinem 
Grossvater, dem Kaufmann hin und sprach: „0 Grosskauf- 
mann, wenn du zustimmst, mochte ich den kleinen Pan- 
thaka in den Monchsstand aufnehmen." „Nimm ihn auf, 
Herr 4 )," versetzte der Kaufmann. Und der Thera nahm 
den Knaben Klein-Panthaka in den Monchsstand auf und 
befestigte ihn in den zehn Vorschriften 5 ). Als aber der 


b Zur Aufnahme in den Orden war die Zustimmung der 
nachsten Verwandten notwendig; vgl. „Leben des"Buddha“, S.139. 
") Gewohnlich das zwanzigste Lebensjahr. 

■‘) Namlich des hochsten der vier Pfade, der Heiligkeit; vgl. 
Anm. 1, S. 6. 

4 ) Als Monch steht er hoher wie sein Grossvater und wird 
daner von diesem als „Herr“ angeredet. 

6 ) Dies sind ausser den in Anm. 2, S. 3 erwahnten noch das 
Yerbot ein prunkvolles Lager zu beniitzen und Geld anzunehmen. 
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Novize Klein-Panthaka Mbnch geworden war, war er dumm; 
er konnte die eine Strophe: 

„Wie roter Lotos duftend in der Frtihe 
in voller Bliite Wohlgeruche aushaucht, 
so sieh den Angirasen 1 ), wie er leuchtet 
der Sonne gleich, die an dem Himmel strahlet" 

in vier Monaten nicht behalten. Zu der Zeit, da Kassapa 
der vollig Erleuchtete 2 ) war, war er Monch geworden, hatte 
Weisheit erlangt und tiber die Zeit, die ein unbegabter 
Monch zum Erfassen der Rezitation brauchte, gescherzt 
und gespottet. Der Mbnch aber hatte, durch den Spott 
beschamt, die Rezitation iiberhaupt nicht erfasst und auch 
nicht wiederholt. Wegen dieser Tat wurde er selbst, als 
er Monch geworden war, dumm; wenn er einen weiteren 
Vers lemte, entschwand ihm wieder der vorher gelemte 
und so vergingen, wahrend er sich abmuhte nur diese 
Strophe zu lernen, vier Monate. Da sprach zu ihm der 
grosse Panthaka: „Panthaka, du kannst in dieser Lehre 
nicht bleiben, du vermagst ja nicht in vier Monaten eine 
einzige Strophe zu behalten; wie willst du aber dann den 
Gipfel des Mdnchtums erreichen? Gehe weg von hier 
aus dem Kloster!" Und er schickte ihn fort. Der kleine 
Panthaka aber wunschte aus Liebe zur Lehre des Meisters 
nicht als Laie zu leben. — Nun war zu dieser Zeit der 
grosse Panthaka der Speisenverteiler 8 ). Da kam Jivaka 
Komarabhacca 4 ) mit viel Wohlgeruchen und Kranzen in 
seinen Mangowald, verehrte den Meister und horte die 
Lehre; dann erhob er sich von seinem Sitze, griisste den 
mit den zehn Kraften Ausgestatteten, begab sich zu dem 
grossen Panthaka und fragte: „Herr, wieviel Monche sind 
bei dem Meister?" „Funfhundert,“ war die Antwort. Da- 


‘) Ein anderer Name fur das alte Priestergeschlecht der Gau- 
tamas, mit dem die Sakyas, von denen Buddha abstammte, in 
Verbindung zu stehen vorgaben. Daher wird das Wort oft fur 
Buddha selbst gebraucht. 

! ) Kassapa ist Buddhas Vorganger in der Buddhawtirde. 

■') Im spateren Buddhismus der Monch, der die geschenkten 
Speisen an die einzelnen zu verteilen hatte; iiberhaupt scheint er 
die ausseren Geschafte des Klosters verwaltet zu haben. 

4 ) Ein reicher Wohltater der Gemeinde, der Besitzer des 
Mango-Parkes , in dem sich Buddha, wie am Anfang der Er- 
zahlung erwahnt, aufhielt. 
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rauf sagte Jlvaka; „Nimm, Herr, morgen die 500 Monche 
mit Buddha, ihrem Haupte, mit und hole in unserem Hause 
das Almosen.** Der Mdnch erwiderte: „Da ist einer mit 
Namen Klein-Panthaka, o Laienbruder, ein Torichter, nicht 
in die Lehre Eingedrungener ; diesen lasse ich weg und 
nehme fur die ubrigen die Einladung an.“ Als dies der 
kleine Panthaka hOrte , dachte er: „Da der Thera fur so 
viele Monche die Einladung annimmt, nimmt er sie an, in- 
dem er mich ausnimmt. Ohne Zweifel wird die Liebe 
meines Bruders zu mir geschwunden sein. Was soli ich 
jetzt mit dieser Disziplin? Ich will Laie werden, durch 
Almosen u. dgl. mir gute Werke verschaffen und so leben.“ 
Und am nachsten Tage ging er in der Frtihe fort in der 
Absicht Laie zu werden. 

Dies bemerkte der Meister, als er zur Zeit der Morgen- 
dammerung die Welt betrachtete 1 ); und er ging zuerst hin 
und blieb auf seinem Gange an der Torzinne stehen da, 
wo der kleine Panthaka des Weges kommen musste. Als 
nun der kleine Panthaka zum Haus hinaus ging, sah er 
den Meister, ging zu ihm hin und begrusste ihn. Da 
sprach der Meister zu ihm: „Wohin gehst du zu dieser 
Zeit, Klein-Panthaka ?“ Dieser erwiderte: „Herr, mein Bru- 
■der schickt mich fort ; darum gehe ich um draussen herum- 
zuschweifen. “ Doch Buddha sprach; ,, Klein-Panthaka, dein 
Monchwerden geht mich an; w r enn du von deinem Bruder 
fortgeschickt wurdest, warum bist du da nicht zu mir ge- 
kommen? Geh’, was soli dir das Leben als Laie; du wirst 
bei mir bleiben." Und er nahm Klein-Panthaka mit sich, 
ging vor sein duftendes Gemach und liess ihn dort sich nieder- 
setzen. Dann sprach er: „Klein-Panthaka, richte dein Antlitz 
gen Osten und reibe dies Gewand, indem du sagst: ,Ent- 
femung der Unreinheit, Entfemung der Unreinheit*, und 
bleibe so hier.“ Damit gab er ihm ein durch seine Wun- 
dermacht geschaffenes, ganz reines Gewand; er selbst ging 
zur angegebenen Zeit, umgeben von der Monchsgemeinde, 
zu dem Hause des Jlvaka und liess sich auf einem herge- 
richteten Sitze nieder. — Klein-Panthaka nun sass da, in- 
dem er nach der Sonne schaute, das Gewandstuck rieb 
und dabei , Entfemung der Unreinheit, Entfemung der Un- 
reinheit* sagte. Wahrend er aber das Gewandstuck immer 
rieb, wurde es schmutzig. Da dachte er: „Dies Gewandstuck 
war uberaus rein; durch meine Personlichkeit aber hat es 


*) Vgl. dazu „das Leben des Buddha", S. 216. 
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die vorige Beschaffenheit aufgegeben und ist so schmutzig 
geworden. Wahrlich, verganglich sind die zusammenge- 
setzten Dinge." Wahrend er sich so Verfall und Tod 
vorstellte, erwuchs in ihm die ubematurliche Einsicht. 

Der Meister aber erkannte, dass in Klein-Panthakas 
Geist die ubematurliche Einsicht erwachsen sei; und indem 
er eine Erscheinung von sich entsandte und das Aussehen 
annahm, als sitze er vor ihm, sagte er: „Klein-Panthaka, 
mache dir keine Gedanken daruber, dass dies Gewandstuck 
so unsauber und schmutzbefleckt geworden ist; sondern 
die Lust und die Unreinheit u. dgl., die in deinem Innem 
ist, die entfeme.“ Und er sprach folgende Strophen: 

„Die Lust, nicht Schmutz, wird Unreinheit genannt, 
der Lust ist Unreinheit das Attribut; 
die Mfinche, die die Unreinheit getilgt, 
sie leben in des Reinen Disziplin. 

Die Schuld, nicht Schmutz, wird Unreinheit genannt, 
der Schuld ist Unreinheit das Attribut; 
die Monche, die die Unreinheit getilgt, 
sie leben in des Reinen Disziplin. 

Irrtum, nicht Schmutz, wird Unreinheit genannt, 
des Irrtums Attribut ist Unreinheit; 
die Monche, die die Unreinheit getilgt, 
sie leben in des Reinen Disziplin." 

Am Ende der Strophen gelangte Klein-Panthaka zur 
Heiligkeit samt den Unterscheidungen 1 ). Durch die Unter- 
scheidungen aber kam ihm die Kenntnis der drei Pitakas 2 ). 
Als er in einer friiheren Zeit einmal Konig war und die 

1 ) Damit sind die vier Teile des ubernatiirlichen Wissens 
eines Heiligen gemeint, namlich die genaue Kenntnis des In- 
halts der Lehre, der Lehre selbst, der Bedeutung der Worter 
und des bestimmten Wissens im allgemeinen. Doch sind die 
Buddhisten selbst uber die Ausdehnung dieser Begriffe unterein- 
ander nicht einig. 

') Die kanonischen Bucher des Buddhismus zerfallen in drei 
Hauptabteilungen, Pitakas (= Korbe) genannt. Die erste (Vinaya) 
umfasst die disziplinaren Vorschriften, die zweite (Sutta) die Lehr- 
schriften, die dritte (Abhidamma) gibt genauere Erlanterungen 
zu einzelnen Partien des Sutta. (Vgl. „Lebcn des Buddha", 
S. XIII— XXI.) 



Stadt in feierlichem Zuge unifuhr, da floss ihm der Schweiss 
von der Stirne und er wischte ihn mit einem ganz reinen 
Tuch von der Stirn ab. Dadurch wurde das Tuch schmutzig. 
Da dachte er: „Durch diesen meinen Korper hat das so 
reine Tuch seine Beschaffenheit aufgegeben und ist schmutzig 
geworden. Wahrlich, verganglich sind die zusammenge- 
setzten Dinge". Und er erlangte so das Bewusstsein der 
Verganglichkeit. Aus diesem Grunde wurde jenem das 
Entfernen der Unreinheit zum Anlass der Erkenntnis. 

Nun bot Jlvaka Komarabhacca dem mit den zehn 
Kraften Begabten das Schenkungswasser J ) an. Der Meister 
bedeckte die Schale mit der Hand, indem er sagte: „Sind 
noch Monche im Kloster, Jlvaka?" Gross-Panthaka er- 
widerte: „Herr, im Kloster sind keine Monche mehr.“ 
Aber der Meister sprach: „Es sind noch dort, Jlvaka." 
Darauf schickte Jlvaka einen Mann fort mit den Worten: 
„Gehe deshalb, sag’ ich, und schaue, ob im Kloster noch 
Monche sind oder nicht." 

In diesem Augenblick dachte Klein-Panthaka: „Mein 
Bruder sagt: ,1m Kloster sind keine Monche mehr‘; ich 
will ihm zeigen, dass im Kloster MOnche sind." Und er 
fvlllte den ganzen Mangopark mit Monchen an 2 ). Einige 
Monche verfertigten Gewander, einige waren mit Farben 
beschaftigt, einige wiederholten; so schuf er tausend Monche, 
von denen jeder dem andern ungleich war. Als der Mann 
im Kloster die vielen Monche sah, kehrte er um und sagte 
zu Jlvaka: „Herr, der ganze Mangopark ist voll von Mbn- 
chen.“ Von dem Thera heisst es in bezug darauf: 

„Sich tausendfaltig hat vermehret 
Panthaka und sitzt nun da 
im schonen Mangopark, bis ihm 
die Zeit zum Mahl gemeldet wird." 

Darauf sprach der Meister zu dem Manne: „Gehe in 
das Kloster und sage: ,Der Meister lasst Klein-Panthaka 
rufen 1 ." Als er aber hinging und dies sagte, riefen tausend 
Stimmen: „Ich bin Klein-Panthaka, ich bin Klein-Panthaka." 
Der Mann kehrte zuruck und sagte: „Herr, alle heissen 
Klein-Panthaka." „Darum gehe hin und wer zuerst sagt: 

*) Wenn eine Stiftung gemacht werden sollte, bot der Stifler 
Buddha oder der Gemeinde eine Schale mit Wasser an, die das 
Geschenk selbst symbolisch darstellte. 

3 ) Mit der Heiligkeit war ihm also auch die Gabe Wunder 
zu wirken zuteil geworden. 
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,Ich bin Klein-Panthaka 1 , den nimm bei der Hand und die 
iibrigen werden verschwinden." Und er tat so. Sogleich 
verschwanden die tausend Monche. Der Thera aber kam 
mit dem Manne, der zu ihm hingegangen war. Am Ende 
des Mahles sprach der Meister zu Jlvaka: „Jivaka, nimm 
die Schale von Klein-Panthaka, er wird dir die Dank- 
sagung darbringen." Jlvaka tat so. Und wie ein junger 
Lowe den Lowenruf ausstosst, so fasste der Thera die 
drei Pitakas zusammen und brachte so die Danksagung 
dar 1 ). Darauf erhob sich der Meister von seinem Sitze 
und begab sich, umgeben von der Mbnchsgemeinde, in das 
Kloster; nachdem er dann den Monchen ihre Pflichten mit- 
geteilt hatte, stand er wieder auf und stellte sich vor sein 
duftendes Gemach. Hier gab er ihnen eine Buddha-Er- 
mahnung und setzte ihnen einen Stoff zur Betrachtung aus- 
einander; dann entliess er die Monchsgemeinde, betrat sein 
mit wohlriechenden Duften erfiilltes, duftendes Gemach und 
legte sich auf die rechte Seite in die Lowenlage 2 ). 

Zur Abendzeit aber versammelten sich die Monche 
von da und dort in der Lehrhalle und setzten sich nieder, 
wie wenn sie einen Vorhang von roten Gewandern 3 ) herum- 
legten. Und sie begannen eine Unterhaltung von den Vor- 
zugen des Meisters: „Lieber, Gross-Panthaka kannte nicht 
die Denkkraft von Klein-Panthaka, sondern er dachte: ,In 
vier Monaten kann er nicht eine einzige Strophe lernen, 
er ist ein Dummkopf 1 und trieb ihn aus dem Kloster fort. 
Der vollig Erleuchtete aber verlieh ihm kraft seiner un- 
ilbertrefflichen Rechtsherrschaft wahrend des einen Mahles 
die Heiligkeit samt der Unterscheidung; durch die Unter- 
scheidungen kam ihm die Kenntnis der drei Pitakas. Wahr- 
lich, gross ist die Macht der Buddhas 4 )". Als nun der 
Erhabene erkannte, dass in der Lehrhalle dariiber ge- 


') Die Danksagung wurde gewohnlich in einigen Versen dar- 
gebracht. (Vgl. z. B. „Das Leben des Buddha", S. 149 und 163). 
In diesen wenigen Versen fasste hier Klein-Panthaka den Haupt- 
inhalt der ganzen Lehre zusammen zum grossen Erstaunen der 
anderen Monche, die ihn bis dahin als unbegabt gekannt hatten. 

2 ) Diese Lage nimmt Buddha immer beim Ruhen ein. 

“) Die Gewander der buddhistischen Monche sind von rot- 
gelber Farbe; meist werden sie als gelb bezeichnet. 

4 ) Denn nach der spateren Ansicht ist Buddha nicht der 
einzige Buddha, sondern nur ein Glied in einer unendlichen Reihe. 
Vor ihm gab es wenigstens 24. 

Dutoit, Jatakam, ° 
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sprochen wurde, dachte er: „Heute kommt es mir zu hin- 
zugehen" ; und er erhob sich von dem Buddhalager, legte 
das schon rote doppelte Untergewand an, band den einem 
Blitz gleichenden Gilrtel um und zog das einem roten 
Vorhang gleichende grosse Buddha- Oberkleid dartiber. 
Dann verliess er sein duftendes Gemach, ging mit dem 
herrlichen Schritt eines brunstigen Elefantenfiirsten mit un- 
endlicher Buddhaanmut nach der Lehrhalle, bestieg hier 
den in der Mitte der geschmiickten Halle wohlhergerich- 
teten Buddhasitz und liess sich in der Mitte des Sitzes 
nieder, sechsfarbige Buddhastrahlen aussendend, wie die 
junge Sonne am Gipfel des Yugandhara ')-Bcrges das Innere 
des Ozeans beleuchtet. Als aber der vollig Erleuchtete ge- 
kommen war, unterbrach die Monchsgemeinde ihre Unter- 
haltung und schwieg still. Der Meister schaute sanften, 
freundlichen Sinnes die Versammlung an und dachte da- 
bei: „Diese Versammlung ist uberaus lieblich; auch nicht 
bei einem einzigen ist eine unpassende Bewegung mit Hand 
oder Fuss zu bemerken noch ein Rauspern oder Schneuzen 
zu horen. Aus Ehrfurcht vor der Buddhaautoritat und 
erschreckt durch den Buddhaglanz werden sie, wenn ich 
auch zeitlebens dasitze ohne zu reden, die erste Unter- 
haltung nicht aufnehmen und werden nicht reden. Ich 
muss die Unterhaltung beginnen; ich muss zuerst reden. “ 
Und mit sussem Himmelslaut sprach er zu den Mbnchen: 
„Zu welcher Unterhaltung habt ihr euch hier niederge- 
lassen und welches Gesprach habt ihr abgebrochen ? 11 Sie 
antworteten: „Herr, wir haben uns hier nicht niederge- 
lassen um eine gewohnliche Geschichte zu erzahlen; wir 
sitzen hier und preisen deine Vorziige. Wir sprachen: 
,Lieber, Gross-Panthaka kannte nicht die Denkkraft von 
Klein-Panthaka, sondern er dachte: ,In vier Monaten kann 
er nicht eine einzige Strophe lernen, er ist ein Dummkopf 1 
und trieb ihn aus dem Kloster fort. Der vollig Erleuchtete 
aber verlieh ihm kraft seiner unubertrefflichen Rechtsherr- 
schaft wahrend des einen Mahles die Heiligkeit samt der 
Unterscheidung; durch die Unterscheidungen kam ihm die 
Kenntnis der drei Pitakas. Wahrlich, gross ist die Macht 
der Buddhas 111 . Als der Meister die Rede der Monche 
gehort hatte, sprach er: „Ihr Monche, jetzt hat Klein-Pan- 


M Dies ist ein Berg zunachst dem Meru-Berg, der die Mitte 
jeder Welt bildet. Auf dem Yugandhara-Berg wohnen die vier 4* 
„Grosskonige“, die Beherrscher der vier Himmelsgegenden. 
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thaka durch mich die Grosse in der Lehre erlangt, in 
friiherer Zeit aber hat er durch mich die Grdsse im Reich- 
tum erhalten.“ Nun baten die Mdnche den Erhabenen 
ihnen diese Begebenheit kund zu tun. Und der Erhabene 
offenbarte die durch eine friihere Existenz verborgene Ge- 
schichte. 

Ehedem, als im Reiche Kasi zu Benares Brahma- 
datta regierte, wurde der Bodhisattva in einer Kauf- 
mannsfamilie wiedergeboren ; und als er herangewachsen 
war, nahm er die Stelle eines Kaufmanns ein und hiess 
der Kaufmann Cullaka. Dieser war gescheit und weise 
und kannte alle Vorzeichen. Als er eines Tages zum 
Dienste des Konigs sich begab, sah er auf der Strasse 
eine tote Maus; und er verglich in diesem Augenblicke 
die Konstellation und sagte: „Fur einen einsichtigen 
Sohn von guter Familie ist es moglich, wenn er diese 
Maus aufhebt, ein Weib heimzufiihren und Geschafte 
zu machen." Nun horte ein Sohn von guter Familie, 
der arm geworden war, die Worte des Kaufmanns und 
dachte: „ Dieser wird es nicht sagen ohne es zu wissen;" 
und er hob die Maus auf, gab sie in einem Wirtshause 
fur die Katze her und bekam dafiir einen Heller. Fur 
den Heller kaufte er Zuckersatz und nahm einen Krug 
voll Wasser mit. Als er dann die aus dem Walde 
kommenden Kranzemacher sah, gab er jedem ein biss- 
chen Zuckersatz und dazu einen Lpffel Wasser. Sie 
gaben ihm jeder eine Handvoll Blumen dafiir. Fur 
diese Blumen kaufte er am nachsten Tage wieder 
Zuckersatz und einen Krug Wasser und ging damit 
nach dem Blumenpark. Die Kranzemacher gaben ihm 
an diesem Tage Blumenstraucher, noch halb voll Blu- 
men, und gingen weg. So bekam er auf diese Weise 
bald acht Kahapanas. 

Wiederum an einem Wind- und Regentage war 
im Garten des Konigs viel trocknes Holzwerk, Gezweig 

3 * 
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und Laub durch den Wind herabgefallen. Der Auf- 
seher des Gartens fand kein Mittel es wegzuschaffen. 

Da kam der Jiingling und sprach zu dem Aufseher des 
Gartens: „ Wenn du mir das Holz und das Laub gibst, 
werde ich dir dies alles wegraumen." Jener gab seine 
Zustimmung mit den Worten: „Nimm es, Herr." Nun 
ging der Cullaka-Schuler zu dem Spielplatz der Knaben 
hin, gab ihnen Zuckersatz, liess sie daftir in kurzer Zeit 
das ganze Holz und Laub wegraumen und machte daraus 
am Tore des Gartens einen Haufen. Da suchte nun 
gerade der konigliche Topfer Holz, um Topfe fur die 
konigliche Familie zu brennen; er sah das Holz am 
Gartentore, kaufte es aus der Hand von jenem undnahm 
es mit. An diesem Tage bekam der Cullaka-Schuler 
durch den Verkauf des Holzes 16 Kahapanas und ftinf 
Gefasse, Topfe u. dgl. Als es so 24 Kahapanas gevvor- 
den waren, dachte er: „Ich habe ein Mittel und er 
stellte an einem Orte nicht weit vom Stadttor einen 
Topf mit Wasser auf und bediente 500 Grasholer mit 
Wasser. Sie sprachen: „Du, Lieber, hast uns viel 
geholfen; was sollen wir dir tun?“ Er antwortete: 
„Wenn ich etwas zu tun bekomme, werdet ihr 
mir helfen." Wahrend er nun hier und dort ver- 
weilte, schloss er Freundschaft mit einem Landkauf- 
mann und einem Schiffskaufmann. Da teilte ihm der 
Landkaufmann mit: „ Morgen wird in diese Stadt ein 
Pferdehandler mit 500 Pferden koramen." Als jener 
dessen Worte horte, sagte er zu den Grasholern: 

„Gebt mir morgen jeder einen Biischel Gras; und bis 
ich die Graser nicht verkauft habe, verkauft auch 
selbst eure Graser nicht." Sie gaben mit dem Worte 
„Gut“ ihre Zustimmung zu erkennen und nahmen 500 
Grasbiischel und legten sie an seinem Hause nieder. * 
Als nun der Pferdehandler in der ganzen Stadt kein 
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Gras fur seine Pferde finden konnte, gab er ihm 
tausend und nahm dafiir sein Gras. — Nach einigen 
Tagen sagte ihm sein Freund, der Schiffskaufmann : 
„Ein grosses Schiff ist in den Hafen gekommen." Er 
dachte: „Ich weiss ein Mittel," nahm fur acht Kaha- 
panas einen auf Zeit vermieteten Wagen samt dem not- 
wendigen Gefolge und fuhr mit grossem Prunk nach 
dem Schiffshafen. Hier gab er einen Siegelring als 
Pfand fur das Schiff, liess dann an einem Platz in der 
Nahe ein Zeit aufschlagen, setzte sich dort nieder und 
beauftragte seine Leute: „Wenn von auswarts Kauf- 
leute kommen, dann teilt es mir durch den dritten Tur- 
hiiter 1 ) mit.“ Auf die Nachricht nun, dass ein Schiff 
angekommen sei, kamen von Benares hundert Kaufleute 
urn die Ware zu kaufen. Da horten sie: ,,Ihr werdet 
die Ware nicht erhalten; an dem und dem Orte wurde 
uns von einem grossen Kaufmann ein Pfand gegeben." 
Als sie dies vernahmen, gingen sie zu ihm hin. Seine 
Trabanten teilten ihm, wie es vorher bestimmt war, 
durch den dritten Turwachter ihr Kommen mit. Darauf 
gaben ihm die hundert Kaufleute jeder tausend, gingen 
mit ihm zu dem Schiffe hin, gaben ihm wieder jeder 
tausend, um ihn seinen Vorteil aufgeben zu lassen, und 
machten dann die Ware zu ihrem Eigentum. Der 
Cullaka-Sch tiler nahm die 200000 und ging nach Benares 
zuriick. Da dachte er: „Jetzt muss ich dankbar sein“; 
und er nahm 100000 und begab sich zu dem Kaufmann 
Cullaka. Da fragte ihn der Kaufmann: ,,Was hast du 
getan, Lieber, dass du dies Geld bekommen hast?“ Er 
erwiderte: ,, Durch das von dir gesagte Mittel habe ich 
innerhalb vier Monaten dies Geld bekommen; “ und er 


Er stellte also drei Turwachter auf, um einen recht vor- 
nehmen Eindruck zu machen. 



erzahlte, von der toten Maus angefangen, die ganze Ge- 
schichte. Als dies der Kaufmann Cullaka horte, dachte 
er: „Einen solchen Jiingling darf man jetzt nicht einem 
andern gehoren lassen;“ und er gab ihm seine erwach- 
sene Tochter und machte ihn zum Herrn der ganzen 
Familie 1 ). Und naeh dem Kaufmann erhielt er in dieser 
Stadt die Kaufmannsstelle 2 ). Der Bodhisattva aber kam 
an den Ort seiner Verdienste. 

Als der vollig Erleuchtete diese Geschichte erzahlt 
hatte, sagte er, der Erleuchtete, folgende Strophe: 

„Mit ganz geringen Mitteln kann 
der Weise, der Verstandige 
sich in die Hohe bringen, wie 
das Feuer nahrt der leise Hauch.“ 

Dann sprach der Erhabene: „Ihr Monche, Klein-Pan- 
thaka hat jetzt durch mich die Grosse in der Lehre er- 
langt, in fruherer Zeit aber ist er zu Grosse im Reichtum 
gekommen." 

Nachdem nun der Meister die beiden Begebenheiten 
erzahlt hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar 
und verband das Jataka mit den Worten: „Damals war 
Klein-Panthaka der Cullaka-Schiiler, der Kaufmann Cullaka 
aber war ich.“ Damit beschloss er seine Erzahlung. 

Ende der Erzahlung vom Kaufmann Cullaka. 


5. Die Erzahlung vom Reismass. 

„Wieviel ist wohl ein Scheffel Reises wert?“ Diese 
Geschichte erzahlte der Meister, da er im Jetavana ver- 
weilte, mit Beziehung auf den torichten Monch Udayi. Zu 
der Zeit war der ehrwurdige Dabba, der Mallasohn 3 ), der 

*) D. h. er verlieh ihm den ersten Rang nach ihm selbst. 

-) Diese war an die betreft’ende Familie geknupft; eine freie 
Konkurrenz existierte also nicht. 

3 ) Die Mallas sind ein indischer Volksstamm im Norden des 
Ganges. In ihrem Gebiete starb Buddha. (Vgl. „Leben des Bud- 
dha", S. 295 IF.) 
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Speiseverteiler der Gemeinde. Wenn dieser am Morgen 
die Speisezettel verteilte, kam an den Thera Udayi 
manchmal bessere Speise und manchmal weniger gute 
Speise. Als er eines Tages geringere Speise erhalten 
hatte, brachte er die Zettelhalle 2 ) in Verwirrung, indem er 
sagte: „Wie, versteht es nur Dabba die Zettel auszuteilen, 
verstehen wir es nicht?“ Als er so die Zettelhalle in 
Verwirrung brachte, sagten die anderen: „WohIan, gib 
du der Monchsgemeinde die Zettel“ ; und sie gaben ihm 
den Zettelkorb. Von da an verteilte er an die Mbnchsge- 
meinde die Zettel. Wenn er sie aber verteilte, wusste er 
nicht, was die bessere oder was die geringere Speise sei 
und ob fur die und die Altersklasse 3 ) die bessere Speise 
bestimmt sei oder fur die und die Altersklasse die ge- 
ringere Speise; und wenn er die Aufstellung machte, ver- 
stand er nicht, fur welche Altersklasse die Aufstellung sei. 
Zur Zeit, da die Monche sich aufstellten, dachte er: „An 
diesem Platze steht diese Abteilung, an diesem Platze 
diese" ; und er zog auf dem Boden oder an der Mauer 
einen Strich. Am andem Tage waren die Monche in der 
Zettelhalle weniger zahlreich oder zahlreicher; wenn sie 
weniger waren, war der Strich zu weit unten. Wenn es 
mehr waren, war er zu weit oben; und da er die Auf- 
stellung nicht kannte, gab er die Zettel aus, wie er sie 
nach dem Striche berechnete. Da sprachen die Monche 
zu ihm: „Lieber Udayi, der Strich ist ja zu weit unten 
oder zu weit oben; die bessere Speise aber ist fur die 
und die Altersklasse bestimmt und die geringere Speise 
fur die und die.“ Er aber wies die Monche zuruck und 
sagte: „Wenn dieser Strich so ist, vcarum steht ihr so? 
Warum soil ich euch glauben? Ich glaube diesem Strich." 
Da sprachen die Jungen und die Novizen: „Lieber dummer 


*) Wenn eine Mahlzeit fur die ganze Monchsgemeinde be- 
stimmt war, so wurde sie mittels dieser Speisezettel verteilt, die 
aus Stiickchen von Blattern, Rinde u. dgl. bestanden; doch scheint 
diese Massregel erst spater eingefiihrt worden zu sein. 

'-) Der Raum, in dem die Speisenzettel verteilt zu werden 
pflegten. 

- 1 ) Die Alteren hatten das Recht zuerst bedient zu werden 
und wohl auch gewohnlich die bessere Qualitat zu erhalten. 
Rhys Davids fasst die Stelle ganz anders auf und tibersetzt statt 
Altersklasse Vorratshaus: doch gesteht er die Berechtigung der 
anderen Deutung zu, die auch Chalmers hat. 
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Udayi, wenn du die Speisezettel austeilst, werden die 
Monche in dem, was ihnen zukommt, geschadigt; du bist 
nicht geeignet sie auszuteilen, gehe weg von hier“. Und 
sie trieben ihn aus der Zettelhalle fort. Dabei entstand in 
der Zettelhalle ein grosser Aufruhr. Als der Meister ihn 
vernahm, fragte er den Thera Ananda 1 ): „Ananda, in der 
Zettelhalle ist ein grosser Aufruhr; was hat er zu be- 
deuten?" Der Thera erzahlte dem Vollendeten den Sach- 
verhalt. Da sprach Buddha: „ Ananda, nicht nur jetzt ver- 
ursacht Udayi durch seine Torheit eine Schadigung der 
Anderen, auch friiher tat er so.“ Nun bat der Thera den 
Erhabenen dies zu offenbaren. Und der Erhabene machte 
die durch eine friihere Existenz verborgene Sache bekannt. 

Ehedem war im Reiche Kasi in Benares Brahma- 
datta Konig. Damals war unser Bodhisattva dessen 
Schatzer. Er schatzte Elefanten, Pferde u. dgl., ferner 
Edelsteine, Gold u. dgl.; und wenn er sie geschatzt 
hatte, liess er den Besitzern der Waren den den Waren 
entsprechenden Preis zahlen. Der Konig aber war hab- 
gierig und infolge seiner habgierigen Natur dachte er: 
„Wenn dieser Schatzer so abschatzt, wird er in kurzer 
Zeit in meinem Hause das Geld zum Verschwinden 
bringen; ichwerde einen andern zum Schatzer machen.“ 
Und er offnete das Fenster und schaute in den Konigs- 
hof. Da sah er einen habgierigen, dummen Dorfbewohner 
im Konigshofe dahergehen; und da er dachte: „ Dieser 
wird mir das Schatzeramt besorgen konnen,“ liess er 
ihn zu sich kommen und sprach: „Wirst du, sag' ich, uns 
das Schatzeramt besorgen konnen?“ Jener erwiderte: 
„Ich werde es konnen, Herr.“ Und der Konig setzte 
ihn, um seine Schatze zu bewahren, in das Schatzeramt 
ein. Von da an schatzte dieser Tor die Elefanten, 
Pferde usw.; aber er richtete sich nicht nach ihrem 
Werte, sondern nannte einen Preis nach Gutdunken. 


') Ananda war ein Vetter Buddhas und sein steter Begleiter 
in seinen letzten Lebensjahren. 
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Weil er aber in dieser Stellung sich befand, so war 
der Preis der, den er genannt hatte. — Zu dieser Zeit 
brachte von Norden her ein Pferdehandler 500 Pferde. 
Der Konig liess den Mann zu sich kommen und die 
Pferde abschatzen. Der Schatzer bestimmte als Preis 
fur die 500 Pferde ein Mass 1 ) Reis; dann sagte er: 
„Gebt dem Pferdehandler das eine Mass Reis" mid 
liess die Pferde im Pferdestall hinstellen. Darauf ging 
der Pferdehandler zu dem fruhern Schatzer hin, erzahlte 
ihm die Sache und fragte: „Was ist da zu tun?" Jener 
sprach: „Gebt dem Manne ein Geschenk und fragt 
ihn: ,Wir wissen jetzt nur, dass die Pferde ein Mass 
Reis wert sind; durch euch mochten wir aber den Wert 
eines Masses Reis erfahren. Konnt ihr uns in Gegen- 
wart des Konigs sagen: ,Ein Mass Reis ist soviel wert?' 
Wenn er sagt: ,Ich kann es‘, dann geht mit ihm zum 
Kanig hin; auch ich werde dorthin kommen." Der 
Pferdehandler gab mit dem Worte: „Es ist gut" seine 
Zustimmung zu den Worten des Bodhisattva zu er- 
kennen, gab dem Schatzer ein Geschenk und erzahlte 
ihm die Sache. Dieser nahm das Geschenk und sprach: 
„Ich werde ein Mass Reis abschatzen konnen." „Wollen 
wir uns deshalb zum Palast des Konigs begeben," sagte 
der andre und er ging mit ihm zum Konig hin. Auch 
der Bodhisattva und viele andere Minister gingen hin. 
Der Pferdehandler begrusste den Konig und sprach: 
„Ich, o Herr, habe erfahren, dass ein Mass Reis der 
Preis fur 500 Pferde ist; frage aber, oHerr, den Schatzer, 
wieviel dies Mass Reis wert ist." Der Konig, der nicht 
wusste, was er beabsichtigte, fragte: „He, Schatzer, 
was sind 500 Pferde wert?" „Ein Mass Reis," war die 

3 ) Was fur ein Mass gemeint ist, ist nicht klar; da das W ort 
naiika aber eigentlich „Rohre“ bedeutet, kann es keine allzu 
grosse Quantitat vorstellen. 
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Antwort. Dann fragte er weiter: „Gut, sag’ ich, 500 
Pferde sollen ein Mass Reis wert sein; was ist aber 
dieses Mass Reis wert?" Da sagte der Tor: „Ganz 
Benares innen und aussen ist ein Mass Reis wert." Er 
hatte vorher in Verstandigung mit dem Konig ein ein- 
ziges Mass Reis als Preis fur die Pferde festgesetzt; 
nachdem er aber von der Hand des Kaufmanns ein 
Geschenk erhalten, bestimmte er als Preis fur das eine 
Mass Reis ganz Benares innen und aussen. Damals 
aber betrug der Umfang der Umwallung von Benares 
zwolf Yojanas und das ganze Innere und Aussere der 
Stadt war ein Distrikt von 300 Yojanas. Und nun 
setzte dieser Tor das ganze grosse Benares innen und 
aussen als Preis fur ein Mass Reis lest! Als die Minister 
das horten, klatschten sie in die Elande, lachten und 
spotteten: „Wir glaubten bis jetzt, die Erde und das 
Konigreich seien unschatzbar; aber das so grosse Reich 
von Benares mit samt seinem Konig ist nur ein Mass 
Reis wert. O wie klug ist der Schatzer! Wie konnte 
er so lange Zeit Schatzer bleiben? Er passt gerade 
zu unserm Konig." Darauf sagte der Bodhisattva fol- 
gende Strophe 1 ): 

„Wieviel ist wohl ein Scheffel Reises wert? 

Von innen und von aussen ganz Benares; 

und auch der Rosse funfmalhundert sind 

nur einen einz’gen Scheffel Reises wert." 

Da schamte sich der Konig, jagte den Toren fort und 
gab dem Bodhisattva wieder das Schatzeramt. Und der 
Bodhisattva kam an den Ort seiner Verdienste. 

') Diese Strophe fehlt merkwurdigerweise in den meisten 
Handschriften , obwohl doch die Verse die altesten Bestand- 
teile der Jatakas sind. Die eine Handschrift, welche die Strophe 
hat, gibt ubrigens vorher fast mit denselben Worten die Verse 
in Prosa wieder: doch wurde in der Ubersetzung diese Prosa- 
version als uberfliissig weggelassen. 
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Nachdem nun der Meister diese Belehrung vorgetragen 
und auseinandergesetzt und die beiden Begebenheiten erzahlt 
hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar und verband 
das Jataka mit den Worten: „Damals war der dumme 
Udayi der baurische, tbrichte Schatzer, der kluge Schatzer 
aber war ich.“ Damit beschloss er seine Erzahlung. 

Ende der Erzahlung vom Reismass. 


6. Die Erzahlung von der Gottahnlichkeit. 

„Voll Scham und Furcht zu sundigen." Dies erzahlte 
der Erhabene, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen wohlhabenden Monch. Ein Einwohner von Sa- 
vatthi, ein reicher Mann, war nach dem Tode seiner Frau 
Monch geworden. Als er aber Monch wurde, liess er sich 
eine Zelle und einen Feuerraum und eine Vorratskammer 
herstellen und die Vorratskammer mit zerlassener Butter 1 ), 
Reis u. dgl. anfullen; dann trat er in den Mbnchsstand ein.. 
Nachdem er Mdnch geworden, liess er seine Sklaven 
herbeirufen und sie ein Mahl nach seinem Belieben zube- 
reiten, das er dann verzehrte. Auch hatte er viel Haus- 
gerat 2 ); fur die Nacht hatte er ein anderes Ober- und 
Untergewand als fur den Tag und er w r ohnte ganz am 
Rande des Klosters 3 ). Als er nun eines Tages seine Ge- 
wander, seine Kissen 4 ) u. dgl. weggelegt und in seiner 

‘) Zerlassene Butter, jetzt gewohnlich ghee genannt, ist eine 
Lieblingsspeise der Hindus. Schon in den Hymnen des Rgveda 
wird sie sehr haufig unter den fur die Gotter bestimmten Gaben 
genannt. 

'-) Die Geratschaften, die ein Monch gebrauchen durfte, waren 
genau festgesetzt. Es waren acht an Zahl, namlich die drei Ge- 
wander, die Almosenschale, ein Schermesser, eine Nadel, ein 
Giirtel und ein Seiher. 

3 ) Das buddhistische Kloster bestand nicht aus einem grossen. 
fur alle gemeinsamen Gebaude, sondern aus einer Menge kleiner 
Hauschen. Diese und der Park, in dem sie erbaut waren, bilden 
zusammen das Kloster. 

4 ) Die Benutzung eines prunkvollen Lagers war den Monchen 
und Nonnen untersagt; es war dies das neunte der die Monche 
bindenden Gebote. 
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Zelle ausgebreitet hatte und sie trocknen liess, da kamen 
viele Monche aus der Gegend, die gerade auf der Wande- 
rung begriffen waren 1 ), in seine Zelle; und da sie seine 
Gewander etc. sahen, fragten sie: „Wem gehoren diese?“ 
Er erwiderte: „Sie gehoren mir, Lieber. “ „Aber, Freund, 
hier ist ein Gewand und da ist ein Gewand, hier ist ein 
Unterkleid und da ist ein Unterkleid, hier ist ein Kissen: 
ist dies alles dir allein?" „Gewiss, es ist mir allein", war 
die Antwort. Da sprachen die Monche: „ Lieber, von dem 
Erhabenen sind drei Gewander erlaubt worden und du, 
der du in der Disziplin des genugsamen Buddha Monch 
geworden, bist mit so vielem Gerat ausgestattet; komm, 
wir wollen ihn zu dem mit den zehn Kraften Begabten 
fiihren." Und sie nahmen ihn mit sich und gingen zum 
Meister hin. Als der Meister sie sah, sprach er; „Warum, 
ihr Monche, kommt ihr mit diesem Monche gegen seinen 
Willen hierher?" Sie antworteten: „Herr, dieser Monch 
hat viel Besitz und viel Hausgerat." Darauf fragte Bud- 
dha: „ Ist es wahr, Monch, dass du viel Besitz hast?" „Es 
ist wahr, Erhabener," war die Antwort. Buddha fuhr fort: 
„Warum aber bist du, o Monch, ein viel Besitzender ge- 
worden? Preise ich nicht die Gentigsamkeit, die Zufrieden- 
heit usw. des Einsamen, des kraftig Ringenden?" Als jener 
die Worte des Meisters horte, sprach er voll Zorn: „So 
will ich jetzt auf diese Art wandeln"; und er zerriss sein 
Obergewand und stand inmitten der Versammlung mit 
nur einem Gewande 2 ) bekleidet da. Doch der Meister 
sprach zu ihm um ihn aufzurichten : „Bist du, o Monch, 
nicht in fruherer Zeit auf Scham und Furcht vor der Stinde 
bedacht gewesen; hast du nicht auch zur Zeit, da du ein 
Wasserdamon warst, auf Scham und Furcht vor der Sunde 
bedacht zwolf Jahre zugebracht? Warum aber hast du 
jetzt, nachdem du in der so gewichtigen Buddha-Disziplin 
Monch geworden, inmitten der vierfachen Versammlung 3 ) 


*) Der Sinn der Worte ist nicht ganz klar; wahrscheinlich 
sind Monche gemeint, die gerade eine Reise von Kloster zu Kloster 
machten. Jedenfalls ist nicht der tagliche Almosengang gemeint. 

*) Das dritte Gewand trug der Monch beim Almosengang 
oder, wenn er zu Buddha hinging, auf der Schulter. Das eigent- 
liche Obergewand, das in diesem Falle der Monch zerriss, ist das 
zweite Obergewand. 

3 ) Namlich die Versammlung der Monche, der Nonnen, der 
Laienbrtider und der Laienschwestern. 
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dein Oberkleid zerrissen und stehst nun da ohne Scham 
und Furcht vor Stinde?" Als jener die Worte des Meister& 
vernahm, wurde in ihm wieder die Scham und die Furcht 
vor der SQnde wach ; und er legte sein Gewand um, grusste 
den Meister und setzte sich zur Seite nieder. Darauf baten 
die Monche den Erhabenen ihnen diese Geschichte offenbar 
zu machen. Und der Erhabene machte ibnen die durch 
eine friihere Geburt verborgene Begebenheit bekannt. 

Ehedem war im Reiche Kasi zu Benares Brahma- 
datta Konig. Damals nahm der Bodhisattva im Leibe 
der ersten Gemahlin 1 ) des Konigs seine Wiedergeburt 
und am Namengebungstage gab man ihm den Namen 
Prinz Mahimsasa. Als dann die Zeit kam, dass er 
herumlaufen konnte, wurde dem Konig ein zweiter Sohn 
geboren, den man Prinz Mond nannte. Als aber die 
Zeit kam, dass dieser herumlaufen konnte, starb die 
Mutter des Bodhisattva. Darauf gab der Konig einer 
anderen die Stelle der ersten Gemahlin. Diese war dem 
Konig lieb und angenehm. Infolge ihrer Liebesvereini- 
gung gebar sie einen Sohn und sie nannten ihn Prinz 
Sonne. Als der Konig den Knaben sah, sprach er freu- 
digen Herzens: „Liebe, ich gewahre dir einen Wunsch 
fiir deinen Sohn." Die Fiirstin aber schob den Wunsch 
auf, um ihn zu der Zeit, wo sie es wollte, zu aussern. 
Als nun ihr Sohn herangewachsen war, sprach sie zum 
Konig: „Von dem Konig ist mir, als mein Sohn ge- 
boren wurde, ein Wunsch zugesagt worden; gib meinem 
Sohn die Herrschaft!" Der Konig wies sie zuruck mit 
den Worten: „Ich besitze zwei Sbhne, die wie Feuer 
glanzen 2 ); ich kann nicht deinem Sohne die Herrschaft 
geben." Als er aber sah, wie sie immer wieder darum 
bat, dachte er: „Sie konnte vielleicht gegen meine 

') Die indischen Grossen besassen einen Harem: doch gait 
nur eine als ihre wirkliche, rechtmassige Gattin. 

•) Ein haufig gebrauchtes Bild um die Vorzuglichkeit einer 
Person auszudriicken. 
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Sohne etwas Bhses ersinnen;" und er liess seine Sohne 
zu sich kommen und sprach zu ihnen: „Ihr Lieben, 
ich habe zur Zeit, als der Prinz Sonne geboren wurde, 
■einen Wunsch zugesagt und jetzt bittet mich seine 
Mutter um die Herrschaft. Ich will sie ihm nicht geben; 
aber das Weib ist schlecht und sie konnte etwas Boses 
gegen euch ersinnen. Gehet deshalb in den Wald 1 ) und 
nach meinem Tode fiihret die Herrschaft in der unserm 
Stamme gehorenden Stadt." Und er schluchzte und 
weinte, ktisste sie auf das Haupt und entliess sie. Sie 
verabschiedeten sich von ihrem Vater und stiegen vom 
Palaste herunter. Da sah sie der im Konigshofe spielende 
Prinz Sonne; und als er die Sache erfuhr, sagte er: 
„,Ich will mit meinen Briidern gehen" und ging mit ihnen 
zusammen fort. 

Sie kamen zu dem Himalaya. Da ging der Bodhi- 
sattva vom Wege ab, setzte sich am Fusse eines Baumes 
nieder und sagte zum Prinzen Sonne: „Lieber Sonne, 
gehe zu diesem Teiche hin, bade und trinke dort und 
bringe auch uns Wasser in Lotosblattern." Diesen Teich 
nun hatte ein Wasserdamon von Vessavana 3 ) erhalten 
und Vessavana hatte zu ihm gesagt: „Mit Ausnahme 
derer, die die Gottahnlichkeit kennen, welche sonst in 
diesen Teich hinabsteigen , die darfst du fressen; die 
aber nicht hinuntergestiegen sind, die darfst du nicht." 
Von da an fragte der Damon diejenigen, welche in den 
Teich hinabstiegen, nach der Gottahnlichkeit; und welche 
sie nicht kannten, die frass er. Damals nun kam der 
Prinz Sonne an den Teich und stieg ohne zu zogern 


‘j Das Leben im Walde fur lange Zeit war in Indien die 
Form der — freiwilligen oder unfreiwilligen — Verbannung. 

2 ) Vessavana ist ein Beiname des Kubera, des Gottes des 
Reichtums. Ursprimglich war er ein Gott der Tiefe; er ver- 
waltete auch das Amt eines Welthuters fur den Norden. 
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hinein. Da fasste ihn der Damon und fragte ihn: 
„ Kennst du die Gottahniichkeit?" Er erwiderte: „ Gott- 
ahnlich sind Mond und Sonne." Der Damon sagte: 
„Du kennst die Gottahniichkeit nicht;" und er tauchte 
ihn unter und brachte ihn an seinen Wohnort. Als 
aber der Bodhisattva sah, dass er schon lange fort war, 
schickte er den Prinzen Mond weg. Der Damon packte 
ihn auch und fragte ihn: „ Kennst du die Gottahniich- 
keit?" Er antwortete: „Gewiss, ich kenne sie; gott- 
ahnlich sind die vier Weltgegenden." Der Damon nahm 
auch ihn mit den Worten: „Du kennst nicht, was gott- 
ahnlich ist" und brachte ihn an seinen Wohnort. — Als 
nun auch er lange weg war, dachte jener: „Es muss 
etwas vorgefallen sein", und ging selbst hin. Da sah 
er ihre Spur, wie sie hinabgestiegen waren; und er 
dachte: „Dieser Teich muss von einem Damon be- 
wohnt sein," band sein Schwert fest, fasste seinen Bogen 
und blieb so stehen. Als der Wasserdamon sah, dass 
der Bodhisattva nicht in das Wasser hinabstieg, nahm 
er die Gestalt eines Waldarbeiters an und sprach zum 
Bodhisattva: „He, Mann, du bist vom Wege ermiidet; 
warum steigst du nicht in diesen Teich hinab, badest, 
trinkst, kaust Lotuswurzeln und bestreust dich mit Blu- 
men, um nachher nach Belieben weiterzugehen ?" Da 
aber der Bodhisattva ihn sah, erkannte er, dass es ein 
Damon war, und er sprach zu ihm: „Du hast mir meine 
Briider weggenommen." Er antwortete: „Ja, ich." „Wa- 
rum?" „Ich darf diejenigen fassen, die in diesen Teich 
hinabsteigen." „Darfst du aber alle fassen?" „Diejenigen, 
welche wissen, was gottahnlich ist, lasse ich, die ubrigen 
fasse ich." „Du wiinschest also die Gottahniichkeit?" 
„Ja, ich wunsche sie." „Wenn es so ist, will ich dir 
sagen, was gottahnlich ist." „Sage es doch; ich will 
horen, was gottahnlich ist." Darauf versetzte der Bodhi- 
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sattva: „Ich mochte dir die Gottahnlichkeit mitteilen, 
aber mein Korper ist beschmutzt. “ Da badete der Da- 
mon den Bodhisattva, gab ihm Speise und Trank, be- 
streute ihn mit Blumen, besprengte ihn mit Wohlgeruchen, 
breitete inmitten eines geschmiickten Pavilions einPolster 
aus und iiberliess es ihm. Der Bodhisattva liess sich 
auf dem Sitz nieder, wies dem Damon seinen Platz zu 
seinen Fussen an und sprach nach den Worten: „Ver- 
nimm also mit gespannter Aufmerksamkeit, was wirklich 
gottahnlich ist" folgende Strophe: 

„Voll Scham und Furcht zu siindigen 
wer sich mit Reinheit hat geschmiickt, 
wer gut und weise in der Welt, 
der nur wird gottergleich genannt." 

Als der Damon diese Belehrung vernahm, sprach 
er beruhigt zum Bodhisattva: „0 Weiser, ich bin von 
dir befriedigt, ich will dir den einen Bruder geben; 
welchen soil ich holen?" Der Bodhisattva erwiderte: 
„Hole den Jungeren." Da sprach der Damon: „0 Weiser, 
du kennst nur, was gottergleich ist, aber du tust nicht 
danach." ,,Warum?“ „Weil, wenn du auf den Alteren 
verzichtest und den Jungeren herbeiholen lasst, du den 
Alteren nicht ehrst 1 )." Darauf sagte der Bodhisvatta: 
„Ich kenne, Damon, die Gottahnlichkeit und tue auch 
danach. Durch ihn sind wir in diesen Wald gekommen. 
Seinetwegen namlich hat seine Mutter unsern Vater um 
die Herrschaft gebeten; unser Vater aber hat ihren 
Wunsch nicht erftillt und uns, um uns zu schiitzen, den 
Aufenthalt im Walde erlaubt. Der Prinz aber ist ohne 
umzukehren mit uns gegahgen. Wenn ich nun sage: 
,Ihn hat im Walde ein Damon gefressen 1 , wird mir 
niemand Glauben schenken und deshalb nehme ich ihn 

s ) In Indien hat der Altere uberall den Vorrang. 
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rait aus Furcht vor Tadel.“ Der Damon gab mit den 
Worten: ,,Gut, gut, du Weiser; du kennst die Gott- 
ahnlichkeit und handelst auch danach“ beruhigten Ge- 
mtites dem Bodhisattva seine Zustimmung zu erkennen, 
holte die beiden Briider herbei und gab sie ihm. Da 
sprach der Bodhisattva zu ihm: ,,Lieber, infolge der 
fruher von dir begangenen b5sen Taten bist du als ein 
das Fleisch und Blut anderer verzehrender Damon 
wiedergeboren worden; jetzt aber tust du wieder Boses 
und deine bosen Taten werden dich nicht von den 
Hollen u. dgl. 1 ) befreit werden lassen. Lass deshalb 
von jetzt ab das Bose sein und tue das Gute.“ Und es 
gelang ihm den Damon zu bekehren. Als er nun den 
Damon bekehrt hatte, blieb erdort unter seinem Schutz; 
und da er einesTages dieGestirne betrachtete, erkannte 
er, dass sein Vater gestorben sei. Und er begab sich 
mit dem Damon nach Benares, ubernahm die Herr- 
schaft und machte den Prinzen Mond zum Vizekonig 
und den Prinzen Sonne zum Heerfiihrer. Dem Damon 
aber liess er an einem lieblichen Orte eine Wohnung 
errichten und sorgte dafur, dass er die schonsten Kranze 
und Blumen und die beste Speise erhielt. Und nach- 
dem er in Gerechtigkeit seine Herrschaft gefiihrt hatte, 
kam er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Belehrung vorgetragen und 
auseinandergesetzt hatte, erklarte er ihnen die Wahrheiten. 
Am Ende der Erklarung von den Wahrheiten erlangte der 
Monch die Frucht der Bekehrung. Als nun der vollig Er- 
leuchtete die beiden Begebenheiten erzahlt hatte, legte er 
ihre Beziehung zu einander klar und verband das Jataka 


4 ) D. h. von der Wiedergeburt in einer der vier niedersten 
Welten. Diese sind i. die Hollenwelt, 2. die Tierwelt, 3. die 
Petawelt, d. h. die Welt der abgeschiedenen Geister, 4. die 
Damonenwelt. Hollen gibt es nach buddhistischer Ansicht in 
jedern Weltsystem 136. 

D u t o i t , Jatakam. 


4 
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mit den Worten: „ Damals war der vieles besitzende Monch 
der Wasserdamon, Ananda war Prinz Sonne, Sariputta S 
der Prinz Mond; der alteste Bruder aber, der Prinz Mahim- 
sasa war ich." 

Ende der Erzahlung von der Gottahnlichkeit. 


7. Die Erzahlung von der Holzsammlerin. 

„Dein Sohn, o Herrscher, der bin ich.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana sich aufhielt, mit 
Beziehung auf die Geschichte von der Vasabha-Furstin. 
Diese Geschichte wird im zwdlften Buche im Bhaddasala- 
jataka berichtet werden 2 ). Sie, die Tochter des Mahanama 
Sakka, aber von einer Sklavin geboren, war die erste Ge- 
mahlin des Konigs von Kosala*). Sie gebar dem Konige 
einen Sohn. Als aber der Konig nachher erfuhr, dass sie 
von einer Sklavin abstamme, nahm er ihr ihren Rang und 
ihrem Sohn Vidudabha nahm er auch seinen Rang. Beide 
blieben aber im Palaste. 

Als der Meister davon Kenntnis erhielt, begab er sich 
zur Zeit des Vormittags, umgeben von 500 Monchen, nach 
dem Palaste des Konigs, liess sich auf einem hergerichteten 
Sitze nieder und fragte: b O Grosskonig, wo ist die Vasa- 
bha-Furstin?" Darauf erzahlte ihm der Konig die Sache. 
Nun fragte Buddha: „0 Grosskonig, wessen Tochter ist 
die Vasabha-Farstin?" „Die Tochter des Mahanama, Herr." 
„Als sie sich vermahlte, mit wem hat sie sich vermahlt?" 
„Mit mir, Herr." Da sprach Buddha: n O Grosskonig, sie 
ist die Tochter eines Kdnigs, mit einem Konige vermahlt, 
durch den Konig hat sie einen Sohn bekommen. Weshalb 
wird dieser Sohn nicht der Herr des seinem Vater ge- 
horigen Reiches? In frQherer Zeit haben Konige, die von 
einer Augenblicksgattin 4 ), einer Holzsammlerin, einen Sohn 

*) Sariputta war der Junger, den Buddha am meisten aus- 
zeichnete. Uber seine Bekehrung vgl. „Das Leben des Buddha", 
S. 129 ff. 

•j Dies ist das 465. Jataka; ed. Fausboll Band IV, S. 144— 157. 

*) Kosala ist das heutige Oudh (nordlich von Benares). 

4 ) Auch ein Madchen, dem nur einmal der Konig seine Gunst 
erwiesen hatte, gait als seine Gattin und ein so erzeugter Sohn 
als rechtmassiger Konigssohn. 



bekamen, diesem Sohne das Reich gegeben." Der Konig 
bat den Erbabenen dies zu offenbaren. Und der Erhabene 
machte die durch eine frflhere Geburt verborgene Begeben- 
heit bekannt. 

Ehedem begab sich einmal der Konig Brahmadatta 
in Benares mit grossem Prunke nach seinem Parke. 
Wahrend er sich dort ausLust an Blumen und Fruchten 
aufhielt, sah er in einem Geholz des Parkes ein Mad- 
chen, das singend Holz auflas. Von Leidenschaft er- 
griffen, wohnte er ihr bei. In diesem Augenblick nahm 
der Bodhisattva in ihrem Leibe seine Wiedergeburt. 
Ihr Leib aber wurde schwer, als wenn er mit Edelsteinen 
gefullt ware. Da sie erkannte, dass eine Frucht in ihr 
entstanden sei, sprach sie: „Ich habe empfangen, Herr.“ 
Der Konig gab ihr einen Siegelring und sprach: „Wenn 
es eineTochter ist, so gib diesen weg und ziehe sie damit 
auf; wenn es aber ein Sohn wird, so bringe ihn samt 
dem Ringe zu mir.“ Damit ging er fort. — Als nun 
ihre Leibesfrucht zur Reife gelangt war, gebar sie den 
Bodhisattva. Zur Zeit aber, da er schon herumlaufen 
konnte, sprachen zu ihm einige, als er auf dem Spiel- 
platze spielte : „ Wir sind von dem Vaterlosen geschlagen. 11 
Als das der Bodhisattva horte, ging er zu seiner Mutter 
hin und fragte: „Mutter, wer ist mein Vater?“ Sie 
antwortete: „Lieber, du bist der Sohn des Konigs von 
Benares.“ Er fragte weiter: , .Mutter, gibt es ein Zeug- 
nis dafiir?“ Sie erwiderte: ,,Lieber, der Konig gab 
mir diesen Ring mit den Worten: ,Wenn es eine Toch- 
ter ist, so gib ihn weg und ziehe sie damit auf; wenn 
es aber ein Sohn wird, so bringe ihn samt dem Ringe 
zu mir.“‘ Darauf versetzte der Knabe: ,, Mutter, wenn 
es sich so verhalt, warum bringst du mich nicht zu 
meinem Vater?“ — Als sie den Wunsch des Knaben 
bemerkte, begab sie sich an das Tor des koniglichen 
Palastes und Hess dem Konige ihr Kommen mitteilen. 

A * 



52 


Dieser liess sie herbeiholen; und sie ging hinein, grtisste 
den Konig und sprach: „Dies ist dein Sohn, o Konig. “ 
Aber obwohl es der Konig wusste, sprach er inmitten der 
Versammlung aus Scham: ,,Es ist nicht mein Sohn.“ 
„Dies, o Herr, ist dein Siegelring, diesen erkennst du 
an.“ „Dies ist auch nicht mein Siegelring.* 1 Da sagte 
die Frau: ,,0 Konig, ausser der Bestatigung der Wahr- 
heit habe ich kein andres Zeugnis. Wenn ich diesen 
Knaben von dir geboren habe, soli er in derLuft stehen; 
wenn nicht, dann soil er zu Boden fallen und sterben.* 1 
Und sie ergriff den Bodhisattva am Fuss und warf ihn 
in die Luft. Der Bodhisattva setzte sich in der Luft 
mit gekreuzten Beinen nieder und sprach, indem er mit 
sussem Laute seinem Vater die Lehre verkiindigte, fol~ 
gende Strophe: 

„Dein Sohn, o Konig, der bin ich; 
zieh du mich auf, o Volkerfiirst. 

Auch andre zieht ein Konig auf, 
warum nicht seinen eigenen Sohn?“ 

Als der Konig horte, wie sein Sohn in der Luft 
sitzend so die Lehre verkiindigte, sprach er: „Komm, 
Lieber, ich will dich aufziehen, ich will dich aufziehen** 
und streckte seine Hand nach ihm aus. Tausend Hande 
streckten sich aus. Der Bodhisattva stieg aber an keines 
anderen Hand herab, sondern an der Hand des Konigs 
stieg er herab und setzte sich an seiner Seite nieder. 
Der Konig machte ihn zum Vizekonig und seine Mutter 
zu seiner ersten Gemahlin. Nach dem Tode seines 
Vaters wurde er Konig mit Namen Katthavahana (Holz- 
sammler); und nachdem er in Gerechtigkeit seine Herr- 
schaft gefuhrt hatte, kam er an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem der Meister dem Konig von Kosala diese 
Belehrung vorgetragen und die beiden Begebenheiten er- 
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zahlt hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar und 
verband das Jataka mit den Worten: „Damals war die Mutter 
Maya 1 ) meine Mutter, der Grosskonig Suddhodana war 
mein Vater, der Konig Holzsammler aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Holzsammlerin. 


8. Die Erzahlung von Gamani. 

„Auch ohne Hast ist doch der Wunsch." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Monch, der in seinem Streben nachge- 
lassen hatte. Von dieser Erzahlung aber wird die Ge- 
schichte aus der Gegenwart und die Geschichte aus der 
Vergangenheit im elften Buche, im Sam vara- Jataka 2 ) be- 
richtet werden; die Begebenheit ist hier und dort ganz 
gleich, nur die Strophe ist verschieden. 

Als der Prinz Gamani in der Lehre des Bodhi- 
sattva feststand, da sass er, obwohl er der jungste von 
hundert Bradern war, von hundert Briidern umgeben 
unter einem weissen Sonnenschirm 3 ) auf einem herr- 
lichen Polster. Als er nun seinen Ruhm und sein An- 
sehen betrachtete, dachte er: ,, Dieser mein Ruhm und 
mein Ansehen kommt von unserm Lehrer her;“ und 
voll Freude stiess er folgenden begeisterten Ruf aus: 

„Auch ohne Hast ist doch der Wunsch 
nach einer Frucht*) erfolggekront; 
reif ist mein heil’ger Wandel jetzt, 
erkenne dies, o Gamani." 

') Maya war die Mutter Buddhas, Suddhodana sein Vater. 
Doch wurde Suddhodana erst in der spateren Tradition als Konig 
bezeichnet. 

2 ) Dies ist das 462. Jataka; in Fausbolls Ausgabe im vierten 
Bande, S. 130—136. 

3 ) Der weisse Sonnenschirm ist ein Attribut der koniglichen 
Wurde. Auch in der Erzahlung von Buddhas Geburt kommt 
der weisse Sonnenschirm vor; vgl. „Leben des Buddha", S. 4 . 

*) Namlich nach der Frucht eines der vier Wege. 
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Als er aber zur Regierung gelangt war, begaben 
sich nach Verlauf von sieben oder acht Tagen alle 
Briider nach ihrem Aufenthaltsort. Und nachdem der 
Konig Gamani in Gerechtigkeit seine Herrschaft ge- 
fiihrt hatte, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Belehrung vorgetragen und 
auseinandergesetzt hatte, erklarte er die Wahrheiten. Am 
Ende der Erklarung von den Wahrheiten gelangte der 
Monch, der in seinem Streben nachgelassen hatte, zur 
Heiligkeit. Als nun der Meister die beiden Begebenheiten 
erzahlt hatte, legte er ihre Beziehung zu einander klar und 
verband das Jataka 1 ). 

Ende der Erzahlung vom Prinzen Gamani. 


9. Die Erzahlung vom Konig Makhadeva. 

„Hoch auf dem Haupte diese Locke." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf seine grosse Weltentsagung. Diese ist schon oben in 
der Nidanakatha *) geschildert worden. Zu der Zeit aber 
hatten sich die Monche niedergesetzt und priesen die Welt- 
entsagung des mit den zehn Kraften Begabten. Da begab 
sich der Meister nach der Lehrballe, liess sich auf seinen 
Buddbasitz nieder und fragte die Monche: „Zu welch er 
Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt niederge- 
setzt?" Sie antworteten: „Herr, zu keiner anderen Unter- 
haltung haben wir uns niedergelassen, als um deine 
Weltentsagung zu preisen." Darauf sprach Buddha: „Ihr 
Monche, nicht nur jetzt hat der Vollendete die Weltent- 
sagung ausgefuhrt, auch fruher schon hat er die Welt 
verlassen." Die Monche baten nun den Erhabenen ihnen 


‘) Die Worte, mit denen er das Jataka verband, stehen im 
oben angefuhrten Jataka. Der Prinz Gamani namlich war damals 
der Monch, der in seinem Streben nachgelassen hatte, sein Lehrer 
aber war der Bodhisattva. 

') Die Nidanakatha, „einleitende Erzahlung", bildet die Ein- 
leitung zum Jatakabuche. Die hier erwahnte Schilderung, wie 
Buddha die Welt verliess, ist in meinem „Leben des Buddha" 
S. 18 — 29 flbersetzt. 
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dies kund zu tun. Und der Erhabene offenbarte ihnen 
die von einer fruheren Existenz her verborgene Begebenheit. 

Ehedem war im Konigreich Videha *) zu Mithila ein 
Konig namens Makhadeva, ein tugendhafter Konig der 
Gerechtigkeit. Dieser hatte 84000 Jahre lang zuerst als 
junger Prinz, dann als Vizekonig, dann als Grosskonig 
gelebt. — Als er so lange Zeit zugebracht hatte, sagte 
er eines Tages zu seinem Barbier: ,,Lieber Barbier, 
wenn du auf meinem Haupte graue Haare sehen wirst, 
dann sage es mir." Nach langer Zeit sah der Barbier 
eines Tages unter den Haaren des Konigs, die so 
schwarz waren wie ein Farbemittel fur die Augenbrauen, 
ein einziges graues Haar und teilte dem Konige mit, 
dass ein graues Haar an ihm zu sehen sei. Der Konig 
sprach: „Lieber, ziehe deshalb das graue Haar heraus 
und lege es auf meine Hand." Darauf zog jener es 
mit einer goldenen Zange heraus und legte es auf die 
Hand des Kdnigs. Damals war dem Konig noch eine 
Lebensfrist von 84000 Jahren ubrig. Trotzdem meinte 
er, als er das graue Haar sah, der Konig des Todes 
sei gekommen und stehe neben ihm, und er sei in ein 
brennendes Blatterhaus 2 ) eingetreten; und voll Auf- 
regung dachte er: „0 torichter Makhadeva, bis ein 
graues Haar kommt, vermagst dunicht diese Befleckungen 
aufzugeben." Wahrend er so tiber das Erscheinen des 
grauen Haares immer nachdachte, wurde er innen voll 
Glut, Schweisstropfen rannen von seinem Leibe herab 
und seine Gewander bedriickten ihn und schienen ihm 
nicht zu ertragen. Da dachte er: „Heute noch kommt 

') In der Nahe des Reiches Kosala im Norden des mittleren 
Ganges. 

*) Der Ausdruck erinnert an das Wort in der Nidanakatha 
„die drei Existenzen erschienen ihm wie brennende Gebaude“ 
(a. a. O., S. 23). 
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es mir zu die Welt zu veriassen und Monch zu werden 
und er schenkte dem Barbier ein Dorf mit Einkiinften 
im Werte von hunderttausend. Dann liess er seinen 
altesten Sohn rufen und sprach zu ihm: „Lieber, auf 
meinem Haupte hat sich ein graues Haar gezeigt, ich 
bin alt gewordenj genossen habe ich die menschlichen 
Freuden, jetzt werde ich die himmlischen Freuden 
suchen. Zeit ist es fur mich die Welt zu veriassen. 
Ubernimm du diese Regierung; ich will Monch werden 
und im Mango walde des Makhadeva wohnend die 
Asketenpflichten ausiiben." Als er so Lust zum Monch- 
tum hatte, kamen seine Minister zu ihm und fragten 
ihn: „Herr, was hast du fur einen Grund Monch zu 
werden?" Der Konig fasste das graue Haar mit der 
Hand und sagte den Ministern folgende Strophe: 

„Hoch auf dem Haupte diese Locke 
ist mir vom Alter jetzt gebracht 
als Gotterbotin mir erschienen; 
zum Monchtum ist’s jetzt Zeit fur mich.“ 

Nach diesen Worten gab er an diesem Tage noch 
die Regierung auf und unterzog sich dem Monchtum 
der Weisen. In dem genannten Mangowalde des Makha- 
deva blieb er 84000 Jahre, betatigte die vier Vollkommen- 
heiten 1 ) und verharrte unaufhorlich in der Ekstase. Als 
er starb, wurde er im Brahmahimmel wiedergeboren 2 ). 
Diesen verliess er wieder und wurde zu Mithila Konig 
mit Namen Nimi. Nachdem er sein zuriickgegangenes 
Geschlecht wieder geeint hatte, wurde er dort in 
einem Mangowalde Monch, betatigte die Vollkommen- 
heiten und gelangte abermals in den Brahmahimmel. 


l ) Damit ist wahrscheinlich nur die Giite gegen alles Lebende 
g meint. 

Der oberste Himmel, in dem die reinsten Wesen wohnen. 
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Dann sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
hat der Vollendete die grosse Weltentsagung ausgefuhrt, 
sondem auch schon fruher hat er die Welt verlassen.“ 
Nachdem er so diese Belehnmg vorgetragen und erklart 
hatte, verkiindete er die vier Wahrheiten. Einige wurden 
bekehrt, einige einmal zuruckkehrend, einige nichtzuruck- 
kehrend. Als nun der Erhabene diese beiden Begeben- 
heiten erzahlt hatte, legte er ihre Beziehung zu einander 
klar und verband das Jataka mit den Worten: „Damals 
war Ananda der Barbier, der Sohn war Rahula 1 ), der 
Konig Makhadeva aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Konig Makhadeva. 


10. Die Erzahlung von dem glucklichen 

Leben. 

„Wer nicht von andern w’ird bewacht . 11 Dies er- 
zahlt der Meister bei der Stadt Anupiya im Mangowalde 
von Anupiya mit bezug auf den gliicklich lebenden Thera 
Bhaddiya 2 ). Der glQcklich lebende Thera Bhadiya war in 
der Gemeinschaft der sechs Krieger 3 ), zu denen sich Upali 
als der siebente gesellte, Monch geworden 4 ). Von ihnen 
hatten der Thera Bhaddiya und der Thera Kimbila und 
der Thera Bhagu und der Thera Upali die Heiligkeit er- 
langt, der Thera Ananda war bekehrt worden, der Thera 
Anuruddha hatte die gottliche Einsicht erhalten und der 

*) Rahula war Buddhas Sohn, geboren kurz vor der Welt- 
flucht Buddhas. Vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 21 und 137 f. 

2 ) Bhaddiya heisst „der Gluckliche 11 ; Rhys Davids meint da- 
her, die ganze Erzahlung verdanke diesem Namen ihre Ent- 
stenung. 

3 ) Die Kriegerkaste, aus der auch Buddha stammte, umfasste 
die Adligen im Gegensatz zu den Burgern, die in den Paliquellen 
meistens „Hausvater“ genannt werden. 

4 ) Die Geschichte von diesen sieben Monchen findet sich 
ausser im Jatakabuche auch im Cullavagga VII, 1 als Einleitung 
zu der Erzahlung von den Umtrieben des Devadatta. (Vgl. 
„Leben des Buddha 11 , S. 164 ff.). Upali, Anuruddha und beson- 
ders Ananda spielten spater eine grosse Rolle im Orden, wahrend 
Devadatta zum Typus der Feinde Buddhas wurde. 
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Thera Devadatta war der Ekstase teilhaftig ge worden. 
Die Geschichte von den sechs Kriegern bis zur Stadt 
Anupiya wird aber im Khandahala-Jataka 1 ) erzahlt werden. 
Als nun der ehrwiirdige Thera Bhaddiya betrachtete, wie 
er zur Zeit, da er noch Konig war, sich selbst behiitete 
wie eine Gottheit, die das Wachteramt uber ihn hatte, und 
wie er, obwohl er von vielen Wachtern behiitet wurde, 
wenn er oben in seinem Palaste auf seinena grossen Lager 
sich herumwarf, immer in Furcht lebte, wie aber, als er 
nun zur Heiligkeit gelangt war und in Waldern u. dgl. 
sich da und dort aufhielt, seine Furcht verschwunden war, 
da stiess er den begeisterten Ruf aus: „0 dieses Gluck, 
o dieses Gluck." Da teilten die Monche dem Erhabenen 
mit: „Der ehrwurdige Bhaddhiya verkundet das Wissen' 2 )." 
Der Erhabene erwiderte: „Ihr Mbnche, nicht nur jetzt lebt 
Bhaddhiya im Gliicke, auch fruher lebte er im Gluck. “ Die 
Manche baten den Erhabenen ihnen dies zu offenbaren. 
Und der Erhabene machte die von einer fruheren Existenz 
her verborgene Begebenheit bekannt. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta die Herrschaft 
fiihrte, war der Bodhisattva ein wohlhabender Brahmane 
im Norden. Da er aber die Siindlichkeit erkannte, die 
in den Liisten liegt, und den Vorteil der Weltentsagung, 
gab er die Luste auf, begab sich nach dem Himalaya 
und wurde Monch nach Art der Weisen. Er erreichte 
hier die acht Stufen der Vollkommenheit 3 ); gross war 
sein Gefolge, namlich funfhundert Btisser. Zur Regen- 

') Dies ist das 542. Jataka: in der Ausgabe von Fausboll 
Band VI, S. 129— 157. 

-) Dies ist die wortliche Bedeutung der Stelle. Rhys Davids 
ubersetzt: „er prophezeit von der Heiligkeit"; Chalmers sagt: „er 
erklart das Gluck, das er gewonnen hat." Mit dem „Wissen" 
kann alierdings auch die Heiligkeit, der Zustand des Arahat 
selbst gemeint sein, insofern es eine Frucht der Heiligkeit ist. 

Darunter sind verstanden die vier Stufen der Ekstase und 
die vier sogenannten unkorperlichen Spharen, namlich die Sphare 
der Unendlichkeit des Raumes, die Sphare des Nichtsseins, die 
Sphare des weder sich Bewusstseins noch sich nicht Bewusst- 
seins und die Sphare des Aufhorens von Empfindung und Be- 
wusstsein. (Vgl. „Leben des Buddha", S. 344.) 
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zeit nun ging er vom Himalaya fort und gelangte, von 
der Busserschar umgeben, in Dorfern und Markten 
herumwandemd *) nach Benares. Hier nahm er durch 
die Gunst des Konigs in dem Garten des Konigs seinen 
Aufenthalt. Als er dort die vier Regenmonate zuge- 
bracht hatte, verabschiedete er sich von dem Konige. 
Da bat ihn der Kdnig: „Ihr, Herr, seid hochbetagt; was 
braucht Ihr den Himalaya? Schickt Eure Schuler nach 
dem Himalaya und bleibt hier!“ Der Bodhisattva tiber- 
gab dem altesten seiner Schuler die Leitung der fiinf- 
hundert Busser, schickte ihn fort mit den Worten: 
„Geh du, wohne mit diesen zusammen am Himalaya; 
ich will hier bleiben“ und schlug dort seinen Wohnsitz 
auf. — Der alteste seiner Schuler aber war vom Konig- 
tum weg Monch geworden; er hatte ein grosses Reich 
aufgegeben und war Monch geworden. Durch Betati- 
gung der Bedingungen zur Ekstase 2 ) hatte er die acht 
Vollkommenheiten erlangt. Als er nun mit den Bussern 
am Himalaya wohnte, bekam er einesTages Lust seinen 
Lehrer zu sehen und er sprach zu den Bussern: „Seid 
nicht unzufrieden und bleibt hier; ich will den Lehrer 
begriissen und dann wiederkommen." Und er begab 
sich zu seinem Lehrer, verehrte ihn, begriisste ihn 
freundlich, machte sich ein Lager zurecht und liess sich 
neben seinem Lehrer nieder. Zu der Zeit dachte der 
Konig: „Ich will den Busser besuchen;" und er begab 
sich nach seinem Garten, begriisste ihn und setzte sich 
an seiner Seite nieder. Als der Asketenschiiler den 


b Dieses Herumwandeln enthalt auch den Nebenbegriff des 
Almosensammelns. So wird der Almosengang der buddhistischen 
Monche stets mit diesem Worte bezeichnet. 

3 ) Gewohnlich nimmt man zebn Bedingungen oder Hilfs- 
mittel zur Erreichung der Ekstase an, die besonders im Fixieren 
verschiedenfarbiger Gegenstande bestehen. 
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Konig sah, stand er gleichwohl nicht auf, sondem blieb 
liegen und stiess den begeisterten Ausruf aus: „0 dieses 
Cluck, o dieses Gluck." Der Konig dachte: „ Dieser 
Busser hat mich gesehen und ist gleichwohl nicht auf- 
gestanden;" und argerlich sprach erzu dem Bodhisattva : 
„Herr, dieser Busser wird wohl nach Wohlgefallen ge- 
speist haben; mit begeistertem Ausruf nimmt er eine 
bequeme Stellung ein." Darauf versetzte der Bodhi- 
sattva: „0 Grosskonig, dieser Busser war friiher ein 
Konig wie du; und da er denkt: ,Als ich friiher zur 
Zeit, da ich Laie war, die konigliche Herrlichkeit genoss 
und von vielen bewaffneten Leuten beschiitzt wurde, 
empfand ich nicht ein solches Gluck 1 , stosst er wegen 
der Seligkeit des Monchtums und wegen der Seligkeit 
der Ekstase diesen begeisterten Ruf aus." Darauf sagte 
der Bodhisattva, um dem Konige eine Lehrunterweisung 
zu geben, folgende Strophe: 

„Wer nicht von andem wird bewacht 
und wer auch andre nicht bewacht, 
furwahr der lebt, o Herr, voll Gluck; 
von Ltisten ist er ganzlich frei." 

Als der Konig die Lehrunterweisung vernommen 
hatte, griisste er ihn beruhigten Gemiites und begab 
sich in seine Behausung. Auch der Schuler griisste 
den Lehrer und ging nach dem Himalaya. Der Bodhi- 
sattva aber blieb dort und lebte bestandig in Ekstase; 
als er das Zeitliche gesegnet hatte, wurde er in der 
Brahmawelt wiedergeboren. 

Nachdem der Meister diese Belehrung vorgetragen und 
erklart und die beiden Begebenbeiten erzahlt hatte, legte 
er ihre Beziehung zu einander klar und verband das Jataka 
mit den Worten: „Damals war der Thera Bhaddiya der 
Schuler, der Meister der Schar aber war ich." 

Ende der Erzahlung vom gliicklichen Leben. 
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11. Die Erz&hlung von der Gazelle „Sch6n“* 

„Den Tugendhaften geht es wohl.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er bei Rajagaha im Vejuvana sich aufhielt, 
mit Beziehung auf Devadatta. Die Geschichte von Deva- 
datta bis zum Amt als Abhimara wird im Khandahala- 
Jataka 1 ) erzahlt werden, bis zu seiner Entlassung als Geld- 
wachter im Cullahamsa-Jataka 2 ) und bis zu seiner Geburt 
auf der Erde im 16. Buch, im Samuddavanija-Jataka 3 ). 
Zu einer Zeit namlich hatte Devadatta seine funf Forde- 
rungen 4 ) gestellt; und als sie ihm nicht genehmigt wurden, 
hatte er die Gemeinde gespalten und war mit funfhundert 
Monchen auf den Geierskopf 5 ) gezogen. Da kam diesen 
Monchen die reife Einsicht. Der Meister erkannte dies 
und sprach zu seinen beiden besten Schiilern 6 ): „Sariputta, 
filnfhundert Monche, Schuler von euch, haben an Deva- 
dattas Irrlehre Gefallen gefunden und sind mit ihm ge- 
gangen. Jetzt aber ist ihre Einsicht reif geworden. Gehet 
daher mit vielen Monchen dorthin, verkiindet ihnen die 
Lehre und erleuchtet sie mit den Fruchten der Wege 7 * * * ); 
dann nehmt sie mit und kommt zuruck.“ Sie gingen dort- 
hin, verktindeten ihnen die Lehre, erleuchteten sie mit den 
FrQchten der Wege und am nachsten Tage, zur Zeit des 

7 ) Dies Jataka ist schon in der vorigen Erzahlung erwahnt; 
siehe Anm. i, S. 58. 

-) Jataka 533; Band V, S. 333—354- 

s ) Jataka 466; Band IV, S. 158—168. 

‘) Diese funf Forderungen beabsichtigten eine Verscharfung 
der Disziplin. Sie lauteten: 1. die Monche sollen zeitlebens im 
Walde wohnen, nicht in der Nahe eines Dorfes, 2. sie sollen 
keine Einladung annehmen, sondem nur von Almosen leben, 
3. sie sollen sich mit aus dem Schmutz zusammengelesenen 
Lumpen bekleiden, 4. sie sollen unter kein Dach gehen, sondern 
am Fusse von Baumen wohnen, 5. sie sollen auch kein Fisch- 
fleisch essen. Vgl. dazu und zu dem folgenden „Leben des 
Buddha“, S. 180 ff. 

5 ) Ein Berg in der Nahe von Rajagaha. 

6 ) Den ersten Rang unter Buddhas Schiilern nehmen Sari- 
putta und Mogallana ein; der Bericht liber ihre Bekehrung ist 
ubersetzt in „Leben des Buddha 11 , S. 129— 137. 

7 ) D. h. belehret sie so, dass sie der Frucht eines der vier 
Wege teilhaftig werden. 
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Sonnenaufgangs, kamen sie mit den Monchen nach dem 
Veluvana. Als aber der Thera Sariputta gekommen war, 
•den Erhabenen begrusst hatte und nun dastand, da priesen 
die Monche den Thera und sprachen zu dem Erhabenen: 
„Herr, unser altester Bruder, der Heerfuhrer der Lehre, 
strahlt gar sehr, da er von funfhundert Monchen umgeben 
kommt; Devadatta aber hat seine Gefolgschaft verloren.“ 
Darauf sprach Buddha: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, strahlt 
Sariputta, da er kommt, umgeben von der Gemeinde seiner 
Verwandten, sondern auch fruher strahlte er; und Deva- 
datta hat nicht nur jetzt seine Schar verloren, sondern 
auch fruher hat er sie schon verloren." Die Monche 
baten den Erhabenen ihnen dies bekannt zu machen. Und 
der Erhabene offenbarte die von einer fruheren Geburt 
her verborgene Begebenheit. 

Ehedem hatte im Reiche Magadha in der Stadt 
Rajagaha ein Konig von Magadha die Regierung. Da- 
mals hatte der Bodhisattva als eine Gazelle seine 
Wiedergeburt genommen. Als er herangewachsen 
war, lebte er im Walde, von tausend Gazellen umgeben. 
Er hatte zwei Sohne, Sch5n und Schwarz. Als er nun 
alt geworden war, sprach er zu diesen: „Ihr Lieben, 
ich bin jetzt alt, leitet ihr diese Herde;" und er setzte 
jeden der Sohne an die Spitze von funfhundert Ga- 
zellen. Von da an leiteten die beiden die Gazellenherde. 
— Im Reiche Magadha ist es zur Erntezeit, wenn das 
-Getreide dicht steht, gefahrlich fur die Gazellen im 
Walde. Da graben die Menschen, um die Kornfresser 
zu toten, da und dort Fallgruben, sie stecken spitze 
Pfahle, sie verfertigen Fallen aus Steinen und legen 
-Schlingenf alien und dergleichen. Viele Gazellen gehen 
zugrunde. Als der Bodhisattva merkte, dass die Zeit 
gekommen war, da das Korn dicht stand, liess er seine 
Sohne rufen und sprach: „Ihr Lieben, jetzt ist die Zeit, 
da das Korn dicht steht; viele Gazellen gehen zugrunde. 
Wir sind alt und wenn irgend moglich wollen wir an 
einem Orte bleiben. Ihr aber nehmt eure Gazellenherden 
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und begebt euch nach den gebirgigen Gegenden im 
Walde ; wenn dann das Korn fortgeschafft ist, dann 
kommt wieder." Sie sagten: „Gut,“ als sie die Worte 
ihres Vaters vernahmen, und gingen mit ihrem Ge- 
folge fort. 

An dem Wege aber, den sie gingen, wissen die 
Menschen: „Zu dieser Zeit steigen die Gazellen auf 
den Berg hinauf, zu dieser Zeit steigen sie herunter.“ 
Und sie lauern ihnen an einer verborgenen Stelle auf, 
erjagen viele Gazellen und toten sie. Die Gazelle Schwarz 
nun wusste infolge ihrer Torheit nicht, dass man zu 
dieser Zeit gehen und zu dieser Zeit nicht gehen miisse; 
und sie ging mit ihrer Gazellenherde in der Fruhe und 
am Abend, im Zwielicht und in der Morgendammerung 
an dem Eingang des Dorfes voruber. Die Leute stellten 
sich, wie es ihre Gewohnheit war, da und dort auf und 
lauerten und brachten vielen Gazellen den Tod. So 
verursachte diese infolge ihrer Torheit den Tod vieler 
Gazellen und gelangte mit nur wenigen Gazellen in den 
Wald. Die Gazelle Schon war weise, klug und ge- 
scheit und wusste, dass man zu dieser Zeit gehen 
diirfe und zu dieser Zeit nicht. Sie ging nicht am Ein- 
gang des Dorfes voruber, sie ging nicht am Tage und 
auch nicht im Zwielicht oder in der Morgendammerung, 
sondern sie zog mit ihrer Gazellenherde urn die Mitter- 
nachtszeit und gelangte daher in den Wald ohne auch 
nur eine Gazelle verloren zu haben. Als sie nun dort 
vier Monate zugebracht hatten, kamen sie, nachdem 
das Korn fortgeschafft war, wieder vom Berge herab. 
Schwarz, der hinterdrein zog, hatte auf die fruhere 
Weise auch den Rest seiner Gazellen ins Verderben 
gebracht und kam allein. SchOn aber kam ohne auch 
v nur eine einzige Gazelle verloren zu haben, von seinen 
ftinfhundert Gazellen umgeben, zu seinen Eltern. Als 
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nun der Bodhisattva seine zwei Sohne kommen sah, da 
sprach er, zusammen mit der Gazellenherde seine Stimme 
erhebend, folgende Strophe: 

„Den Tugendhaften geht es wohl, 
die freundlich in der Rede sind. 

Seht da, wie Schon des Weges kommt, 
geehrt von seiner Freunde Schar, 
und schauet dann auf Schwarz, wie er 
verloren hat die Freunde all." 

Nachdem der Bodhisattva so seinen Sohn gelobt 
hatte und hierauf zu hohem Alter gelangt war 1 ), kam 
er an den Ort seiner Verdienste. 

Als dann der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt strahlt Sariputta, umgeben von der Gemeinde seiner 
Verwandten, sondern auch fruher strahlte er; und nicht 
nur jetzt hat Devadatta seine Schar verloren, sondern auch 
fruher hat er sie schon verloren" die Lehrunterweisung 
erklart und die beiden Begebenheiten verkntipft hatte, legte 
er ihre Beziehung zu einander klar und verband das Jataka 
mit den Worten: „Damals war Schwarz Devadatta, sein 
Gefolge war Devadattas Gefolge, SchOn war Sariputta, 
sein Gefolge war das Buddhagefolge, ihre Mutter war 
Rahulas Mutter 2 ), ihr Vater aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Gazelle „Schon“. 


12. Die Erzahlung von der Nigrodha- 
gazelle 3 ). 

„Nur dem Nigrodha folge du.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 

J ) Der Ausdruck bedeutet eigentlich „den Rest des Lebens 
ausleben ohne es durch cine in dieser oder einer friiheren Exi- 
stenz begangene bose Tat zu verkurzen. 11 

-) Buddhas Gemahlin ist in der alteren Tradition nicht mit 
Namen genannt, sondern sie heisst „Rahulas Mutter". Spater 
legte man ihr den Namen Yasodhara bei. 

3 ) Nigrodha, „Bananenbaum“, ist der Name des Gazellenkonigs, 
der damals der Bodhisattva war. 
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die Mutter des Thera Prinz-Kassapa. Diese war die 
Tochter eines sehr reichen Grosskaufmanns zu Rajagaha. 
Tief eingewurzelt war in ihr die Neigung zum Guten, die 
zusammengesetzten Dinge 1 ) verschmahte sie, dies war ihre 
letzte Existenz ; wie eine Lampe im Innern eines Gefasses, 
so brannte in ihrem Herzen ihre Fahigkeit zur Heiligkeit. 
Von der Zeit an, da sie Vernunft bekam, fand sie kein 
GefaUen am hauslichen Leben, sondem sie wollte die Welt 
verlassen; deshalb sprach sie zu ihren Eltem: „Mutter, 
Vater, mein Sinn erfreut sich nicht am Aufenthalt im 
Hause, ich mochte in der zur Seligkeit fuhrenden Buddha- 
lehre Nonne werden; lasst mich die Welt verlassen!" Jene 
antworteten: „Liebe, was sprichst du? Diese deine Familie 
ist von grossem Reichtum und du bist unsere einzige 
Tochter; du darfst nicht Nonne werden." Als sie immer 
von neuem bat und doch von ihren Eltem die Erlaubnis 
zum Ordensstande nicht erhielt, dachte sie: „Gut, ich will 
in die Familie eines Marines Qbertreten, meinen Gatten 
daftir gewinnen und dann Nonne werden." Und als sie 
das Alter erreicht hatte, wurde sie eine ihren Gatten tiber 
alles verehrende Frau; und tugendhaft, mit den verschie- 
denen Schonheiten ausgeriistet wohnte sie in ihrem Hause. 
Da entstand infolge ihres Zusammenlebens in ihrem Leibe 
ein Embryo; sie aber merkte nicht, dass sie empfangen 
habe. — Nun rief man in dieser Stadt das Nakkhatta 2 ) 
aus und alle Bewohner der Stadt begingen festlich das 
Nakkhatta. Die Stadt war geschmuckt und geziert wie 
eine Gotterstadt. Jene aber parfumierte und schmuckte 
ihren Korper nicht, wahrend doch das Nakkhatta sehr fest- 
lich begangen wurde, sondern ging einher wie gewdhnlich. 
Da sprach ihr Gatte zu ihr: „Teure, die ganze Stadt ist 
mit dem Nakkhatta beschaftigt, du aber verwendest keine 
Sorgfalt auf deinen Korper." Darauf erwiderte sie: „Edler, 
mein Korper ist angefiillt mit den 32 Leichenteilen 3 ); was 


1 ) Unter den zusammengesetzten Dingen, pa. samkhara, sind 
hier der Korper und die mit ihm zusammenhangenden Empfin- 
dungen verstanden. 

2 ) Nakkhatta, skrt. naksatra, sind die sogenannten Mond- 
hauser. Einige von ihnen galten fur besonders wichtig und des- 
halb wurden die Tage, auf die sie fielen, festlich begangen. 

' 3 ) Dies ist ein verachtlicher Ausdruck fur die 32 Teile, aus 

denen der Korper besteht. In der Ubersetzung von Rhys Davids 
und Chalmers fehlt die verachtliche Nebenbedeutung. 

Du to it, Jatakam 
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soil ich ihn schmucken? Denn dieser mein Kbrper ist 
nicht aus gottlichem Stoff, nicht aus Brahmastoff 1 ), nicht 
aus Gold, nicht aus Edelsteinen, nicht aus Sandelholz, 
nicht aus dem Schosse von weissem, gelbem oder blauem 
Lotos entstanden, sondem er ist aus den Leichenteilen zu- 
sammengesetzt, durch die Eltern erzeugt, er ist unbestan- 
dig und der Zerstbrung, dem Verfall, der Vertilgung, der 
Vernichtung ausgesetzt. Eine Vermehrung der Leichen- 
statten ist er, den Lusten ergeben, die Ursache der Be- 
trubnis, der Gegenstand des Kummers, der Aufenthaltsort 
aller Krankheiten, der Behalter fur die Dinge, die das 
Karma 2 ) hervorbringen , innerlich faul, ausserlich immer 
Ausscheidungen von sich gebend; die Wohnstatte fur die 
Familien der Wfirmer, auf das Leichenhaus zusteuemd, 
den Tod zum Ende habend, so steht er der ganzen Welt 
vor Augen 3 ). Sohn eines Edeln, was soil ich diesen 
meinen Korper schmucken? Ist nicht seine Schmuckung, 
wie wenn man einen Topf voll von Exkrementen aussen 
bunt bemalen wGrde?“ Als der Sohn des Grosskauf- 
manns diese ihre Worte vemahm, sprach er: „Teure, wenn 
du so die Fehler dieses deines Kbrpers einsiehst, warum 
verlasst du dann nicht die Welt?“ Sie erwiderte: „Sohn 
eines Edeln, wenn ich die Erlaubnis dazu erhielte, wurde 
ich heute noch Nonne werden." Der Grosskaufmannssohn 
versetzte: „Gut, ich werde dich zur Nonne machen;“ und 
er spendete ein grosses Almosen, veranstaltete eine grosse 
Ehrung, brachte sie mit grossem Gefolge zu der Wohnung 
der Nonnen und liess sie bei den Nonnen, die zur Partei 
des Devadatta 4 ) gehorten, Nonne werden. 

Als sie nun Nonne geworden war, war sie sehr froh- 


l ) Wie der Brahmahimmel fiber den andern Gotterhimmeln 
steht, so ist auch der Brahmastoff an Feinheit dem gottlichen 
Stoff uberlegen. 

s ) Das Karma ist die Summe von guten und bosen Taten, 
die in einer Existenz vollbracht werden und die ihrerseits die 
Art der nachsten Existenz bedingen. 

3 ) Im Text folgt hier eine offenbar spater eingefugte Anzahi 
von Strophen fiber die verschiedenen Teile des Korpers, die in 
der Ubersetzung wegblieben, weil sie nicht recht zum Zu- 
sammenhang passen. 

*) Damals war also Devadatta schon das Haupt einer Partei 
doch stand er noch im Zusammenhang mit Buddha; sonst hatte 
die Nonne nicht an diesen appellieren konnen. 
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lich, da ihr Wunsch Erfiillung gefunden hatte. Doeh in 
ihrem Leibe gelangte der Embryo zur Reife und die Nonnen, 
welche die Veranderung ihrer Organe, das Dickwerden der 
Hande, der Fiisse und des Riickens und die GrCsse ihres 
Leibumfangs sahen, fragten sie: „Edle, du siehst aus wie 
eine Schwangere; was ist dies?" Sie erwiderte: „Edle, 
ich weiss nicht, woher dies kommt; das Gebot habe ich 
gehalten.“ Aber die Nonnen fuhrten sie zu Devadatta hin 
und fragten Devadatta: „Edler, diese Tochter aus guter 
Familie hat mit Milhe ihren Gatten dafur gewonnen und 
die Erlaubnis zum Ordensstande erhalten. Jetzt aber merkt 
man an ihr eine Leibesfrucht und wir wissen nicht, ob sie 
dieselbe in ihrer Laienzeit oder in ihrer Nonnenzeit emp- 
fangen hat. Was sollen wir jetzt tun?" Devadatta dachte, 
da er nicht erleuchtet war und keine Geduld, Freundlich- 
keit und Mitleid besass, folgendermassen: „Man wird sagen: 
,Eine Nonne von der Partei des Devadatta tragt ein Kind 
in ihrem Leib und Devadatta lasst sie gewahren' imd da- 
raus wird ein Tadel fur mich entstehen; es kommt mir zu 
sie aus dem Orden zu entfemen 1 )." Und ohne zu iiber- 
legen sprang er vor, wie wenn er eine steineme Kugel 
werfen wollte, und sprach: „Gehet und entfemet sie aus 
dem Orden!" Als sie seine Worte vemommen hatten, 
erhoben sie sich, grussten ihn und begaben sich in ihre 
Wohnung. Doch die junge Frau sprach zu den Nonnen: 
„Edle, der Thera Devadatta ist nicht der Buddha und ich 
bin nicht bei ihm Nonne geworden, sondem bei dem v6l- 
hg Erleuchteten , dem ersten Mann in der Welt. Bringt 
mein Leben im Orden, das ich so schwer erlangt, nicht 
zum Aufhoren, sondem nehmt mich und gehet mit mir 
zum Meister nach dem Jetavana.“ Sie nahmen sie mit und 
legten von Rajagaha aus den 45 Yojanas 2 ) weiten Weg 
zuruck; und sie gelangten allmahlich nach dem Jetavana, 
begrussten den Meister und teilten ihm die Sache mit. 
Der Meister dachte: „Wenn diese auch noch in ihrer Laien- 


') Die Entfemung aus dem Orden ist von der feierlichen 
Ausstossung zu unterscheiden. Sie bestand hauptsachlich darin, 
dass dem zu entfemenden Mitglied das Ordensgewand genommen 
wurde.fjber dieF orm derAusstossung vgl. „Leben desBuddha", S.170. 

7 ) Wie Rajagaha der sudostlichste, so war Savatthi der nord- 
wesdichste Punkt auf Buddhas Reisen. Nach unserer Stelle 
vvaren die beiden Orte 540 englische Meilen oder etwa 820 km 
voneinander entfernt. 


5 
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zeit empfangen hat, so werden trotzdem die Andersgiau- 
bigen die Gelegenheit beniitzen und sagen: ,Der Asket 
Gotama 1 ) nimmt eine von Devadatta fortgeschickte Nonne 
auf.‘ Deshalb ziemt es sich, urn diese Rede zu beseitigen, 
inmitten einer Versammlung, der auch der Konig bei- 
wohnt, die Sache zu entscheiden." Und er liess am nach- 
sten Tage Pasenadi 2 ), den Konig von Kosala, den grossen 
Anathapindika , den kleinen Anathapindika 3 ), die grosse 
Laienschwester Visakha 4 ) und andere angesehene Leute 
aus grosser Familie kommen; und als sich am Abend die 
vier Gemeinden 5 ) versammelt hatten, sprach er zu dem 
Thera Upali: „Gehe und stelle inmitten der vierfachen 
Versammlung die Angelegenheit dieser jungen Nonne klar.“ 
„Gut, Herr," versetzte der Thera, ging in die Mitte der 
Versammlung und setzte sich auf einem hergerichteten Sitz 
vor dem Konige nieder; dann rief er Visakha herbei und 
iibertrug ihr die Angelegenheit mit den Worten: „Gehe, 
Visakha, suche der Wahrheit gemass zu erfahren: ,In dem 
und dem Monat, an dem und dem Tage ist sie Nonne ge- 
worden' und erkenne daraus, ob sie ihr Kind vorher oder 
nachher empfangen hat." Die Laienschwester gab mit dem 
Worte: „Gut“ ihre Einwilligung zu erkennen; dann liess 
sie ein Zelt aufschlagen, betrachtete im Innern des Zeltes 
die Ausdehnung der Hdnde, Fiisse, des Nabels und des 
Leibes der jungen Nonne und verglich Monat und Tag. 
Da erkannte sie der Wahrheit gemass, dass die Empfang- 
nis noch in ihrer Laienzeit erfolgt war; und sie ging zu 
dem Thera hin und teilte ihm die Sache mit. Der Thera 
aber erklarte inmitten der vierfachen Versammlung die 
Nonne fur rein. Als sie nun gereinigt war, grusste sie 


* Dies ist der Name, den Buddha bei den Nichtbuddhisten 
seiner Zeit fiihrte. Er gait ihnen nur als einer der vielen As- 
keten, skr. sramana, die mit ihren Schtilern umherzogen. 

-) Pasenadi war ein Zeitgenosse Buddhas und scheint ihm 
auch freundlich gegenubergestanden zu haben. Doch gait er 
nicht als ein so grosser Gonner Buddhas wie Konig Bimbisara 
zu Rajagaha. 

3 ) So genannt zum Unterschied vom grossen Anathapindika, 
dem Stifter des Jetavana. 

4 ) Uber Visakha, die reiche Wohltaterin der Monchsgemeinde, 
vgl. „Leben des Buddha", S. 157—164. 

“) Namlich die Monche, die Nonnen, die Laienbrtider und die 
Laienschwestern. 
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die Monchsgemeinde und den Meister und begab sich mit 
den Nonnen nach ihrer Behausung. Als aber ihre Leibes- 
frucht zur Reife gelangt war, gebar sie in Erfullung dessen, 
was sie zu den Fussen des Padumuttara 1 ) erbeten hatte, 
einen grossmachtigen Sohn. 

Nun horte eines Tages der Konig, als er in der Nahe 
des Hauses der Nonnen ging, den Laut des Knaben und 
fragte seine Begleiter. Als seine Begleiter die Ursache 
davon erfahren hatten, sagten sie zum Konig: „Herr, diese 
junge Nonne hat einen Sohn geboren; von ihm kommt 
dieser Laut." Da sprach der Konig: „Fiir die Nonnen, 
sag’ ich, ist das Behiiten eines Knaben eine Last; wir 
wollen ihn behuten." Und der Konig liess den Knaben 
seinen Tanzerinnen ubergeben und ihn mit der Sorgfalt, 
wie es sich fur einen Prinzen gebuhrt, aufziehen. Am Tage 
der Namengebung erhielt er den Namen Kassapa. Weil 
er aber mit prinzlicher Ehrung aufgezogen wurde, nannte 
man ihn Prinz-Kassapa. Als er sieben Jahre alt war, wurde 
er bei dem Meister Monch; und als er das erforderliche 
Alter erreicht hatte, erhielt er die Weihe. Mit der Zeit 
aber wurde er unter den Erklarern der Lehre der deut- 
lichste Erklarer. Da sprach der Meister: „Der beste, ihr 
Monche, von meinen Schulern, die deutlich die Lehre er- 
klaren, ist dieser Prinz-Kassapa", mid er setzte ihn an ihre 
Spitze. Er erreichte spater nach dem Vammika-Sutta 2 ) die 
Heiligkeit. Auch seine Mutter, die Nonne, gelangte zur 
ubematurlichen Einsicht und erreichte die hOchste Frucht. 

Der Thera Prinz-Kassapa nun erglanzte in der Lehre 
der Buddhas wie der Vollmond mitten am Himmel. Da 
gab eines Tages der Vollendete nach dem Mahle, als er 
vom Almosengang zuriickgekehrt war, den Monchen die 
Ermahnung und ging dann in sein duftendes Gemach. Die 
Monche nahmen die Ermahnung auf; und nachdem sie an 
den Orten, wo sie bei Nacht und bei Tage zu verweilen 
pflegten, einen Teil des Tages zugebracht hatten, versam- 
melten sie sich zur Abendzeit in der Lehrhalle und setzten 
sich nieder, indem sie mit folgenden Worten die Vorzuge 
des Buddha priesen: „Freund, durch Devadatta waren in- 
folge seines Mangels an Erleuchtung und infolge des 
Fehlens von Geduld, Freundlichkeit und Mitleid der Thera 


’) Padumuttara ist der 15. Vorganger Buddhas in der Buddha- 
wiirde. 

*) Dies ist das 23. Sutta des Majjhima-Nikaya. 
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Prinz-Kassapa und die ehrwQrdige Nonne fast zugrunde 
gerichtet worden, der vollig Erleuchtete aber ist infolge 
seiner Gerechtigkeit und seines Erfulltseins mit Geduld, 
Freundlichkeit und Mitleid ftir die beiden der Grund (ihres 
Heiles) geworden. “ Da kam der Meister mit Buddha-An- 
mut in die Lehrhalle, liess sich auf einem hergerichteten 
Sitze nieder und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Sie er- 
widerten: „Herr, zur Erzahlung deiner Vorzuge" und be- 
richteten ihm alles. Darauf sprach Buddha: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist der Vollendete fur diese beiden der 
Grund und die Zuflucht geworden, sondern auch fruher 
war er es.“ Die Monche baten den Erhabenen ihnen dies 
bekannt zu machen. Und der Erhabene offenbarte die in- 
folge einer friiheren Existenz verborgene Begebenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva als eine Gazelle seine Wieder- 
geburt. Als er den Leib seiner Mutter verliess, war er 
goldfarbig, seine Augen waren Edelsteinkugeln ahnlich, 
seine Horner silberfarbig, sein Mund von der Farbe 
eines Haufens roter Gewander, die Spitzen seiner Hande 
und Fiisse waren wie von Lackarbeit gemacht, sein 
Schweif war wie der eines Yak 1 ), sein Korper aber war 
gross wie der eines Fullens. Er hatte seinen Aufent- 
halt im Walde, von funfhundert Gazellen umgeben, und 
hiess der Nigrodha-Gazellenkonig. Nicht weit von ihm 
verweilte ein anderer Gazellenkonig, auch von funf- 
hundert Gazellen umgeben, namens Sakha 2 ); auch die- 
ser war goldfarbig. 

Zu der Zeit war der Konig von Benares begierig 
auf die Gazellenjagd ; ohne Fleisch speiste er nicht. 
Deshalb liess er, indem er so die Leute in ihrer Be- 
schaftigung storte, alle Stadter und Landleute sich ver- 


r ) Der Schweif des Yak, bos grunniens, wurde in kostbarer 
Einfassung als Wedel verwendet und war eines der Zeichen der 
koniglichen Wurde. 

T ) Das Wort bedeutet ,,Zweig“. 
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sammeln und ging taglich auf die Jagd. Die Leute 
dachten: „Dieser Konig stort uns in unsrer Beschafti- 
gung. Wie, wenn wir nun ira Parke einen Futterplatz 
anlegen, Wasser herbeifuhren und so viele Gazellen in 
den Park hereinlocken , dann das Tor schliessen und 
sie dem Konige tibergeben wiirden?" Und sie pflanzten 
in dem ganzen Parke Grasfutterplatze an, fiihrten Wasser 
herbei und errichteten ein Tor; dann gingen sie mit 
den Stadtern mit Hammem und anderen Waffen in den 
Handen in den Wald und suchten nach den Gazellen. 
Da sie meinten, sie wiirden die Gazellen fangen, wenn 
sie sie in die Mitte nahmen, umstellten sie vollstandig 
eine Stelle, die ein Yojana weit ausgedehnt war, und 
umstellten den Aufenthaltsort der Nigrodha-Gazelle und 
der Sakha-Gazelle, indem sie ihn in die Mitte nahmen. 
Als sie dann die Gazellenherde sahen, schlugen sie mit 
ihren Hammern an die Baume, Gebusche und auf den 
Boden, trieben die Gazellenherde so von dem Orte aus, 
wo sie sie gefunden, zogen ihre Schwerter, Speere, 
Bogen und andere Waffen heraus, stiessen ein lautes 
Geschrei aus und trieben so die Gazellenherde in den 
Park. Dann schlossen sie das Tor, begaben sich zum 
Konige und sprachen: „Herr, wenn Ihr bestandig auf 
die Jagd geht, richtet Ihr unsre Arbeit zugrunde. Wir 
haben vom Walde die Gazellen geholt und Euren Park 
damit gefiillt; esset von jetzt an deren Fleisch." Und 
sie verabschiedeten sich vom Konig und entfernten sich. 
Als der Konig ihre Worte gehort hatte, begab er sich 
nach seinem Parke und sah hier die zwei goldfarbigen 
Gazellen, denen er Unverletzlichkeit gewahrte. Von da 
an ging er manchmal selbst, erlegte eine Gazelle und 
nahm sie mit; manchmal kam sein Koch, erlegte eine 
und brachte sie fort. Wenn nun die Gazellen den Bogen 
sahen, liefen sie von Todesfurcht ergriffen davon: wenn 
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sie dann zwei oder drei Wunden erhalten hatten, wur- 
den sie matt und ganz schwach und starben. Dies be- 
richtete die Gazellenherde dem Bodhisattva. Dieser 
liess den Sakha zu sich rufen und sprach zu ihm: 
„ Lieber , viele Gazellen gehen zugrunde. Da nun ge- 
storben werden muss, solien sie von jetzt an nicht mehr 
die Gazellen mit dem Pfeil erlegen, sondern es soil fur 
den Platz am Richtblock 1 ) ein regelmassiger Wechsel 
stattfinden. An einem Tage soil die Reihenfolge meine 
Schar treffen, am andern Tage deine Schar; die Gazelle 
aber, die das Los trifft, soil ihren Kopf auf den Richt- 
block niederbeugen und sich hinlegen. Auf diese Weise 
werden die anderen Gazellen nicht verwundet werden." 
Jener gab mit dem Worte „Gut“ seine Einwilligung. 
Von da an ging die Gazelle, die das Los traf, zu dem 
Richtblock hin, beugte denNacken darauf und legte sich 
nieder. Dann kam der Koch und nahm die dort liegende 
mit sich. 

Da traf eines Tages das Los eine schwangere Ga- 
zelle aus der Schar des Sakha. Sie ging zu Sakha hin 
und sprach: „Herr, ich bin trachtig; wenn ich einen 
Sohn geboren habe, werden zwei Personen zur Losung 
gehen; lass das Los an mir vorubergehen!" Er aber 
erwiderte: „Es geht nicht an dein Los anderen zuteil 
werden zu lassen. Du wirst wissen, was dir bestimmt 
ist; deshalb gehe.“ Als sie nun bei diesem keine Ge- 
wahrung fand, ging sie zum Bodhisattva hin und er- 
zahlte ihm die Sache. Als dieser ihre Worte vernom- 
men hatte, sagte er: „Gut, gehe du, ich will das Los 
an dir vorubergehen lassen;" und er ging selbst bin, 

’) Damit ist natiirlich nicht eine schon vorhandene Hinrich- 
tungsstatte gemeint, sondern ein Platz mit einer kleinen Erhohung 
gleich neben dem Eingang des Parkes, an dem das durch das 
Eos getroffene Tier den Koch erwarten musste. 
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beugte seinHaupt auf den Richtblock und legte sich hin. 
Als ihn der Koch beraerkte, dachte er: „Der Gazellen- 
konig, der Schonung erlangt hat, liegt am Richtblock; 
was ist daran schuld?“; und er ging rasch zum Konige 
und teilte es ihm mit. DerKdnig bestieg sogleich seinen 
Wagen und kam mit grossem Gefolge. Als er den 
Bodhisattva sah, sprach er: „Lieber Gazellenkonig, habe 
ich dir nicht Schonung gewahrt; warum liegst du da?" 
Der Bodhisattva ervviderte: „0 Grosskonig, eine trach- 
tige Gazelle kam zu mir und sprach: , Lasse mein Los 
einen andern treffen 1 . Ich kann aber nicht das Todes- 
leid auf einen andern ubertragen; deshalb gab ich selbst 
filr sie mein Leben hin, nahm an ihrer statt den Tod 
an und habe mich deshalb hier niedergelegt. Vermute 
nichts anderes, o Grosskonig." Der Konig versetzte: 
„Lieber goldfarbiger Gazellenkonig, ich habe einen, der 
so voll Geduld, Freundlichkeit und Mitleid ist, unter 
den Menschen noch nicht gesehen; darum bin ich be- 
friedigt von dir. Stehe auf, dir und jener gewahre ich 
Schonung." Darauf sprach der Bodhisattva: „Wenn 
zwei Schonung erlangt haben, was sollen dann die 
iibrigen tun, o Fiirst der Menschen?" „Auch den iibri- 
gen gewahren wir Schonung, Herr." „0 Grosskonig, 
so werden nur die Gazellen im Parke Schonung er- 
langen, was sollen die iibrigen tun?" „Auch ihnen ge- 
wahre ich Schonung, Herr." „0 Grosskonig, die Ga- 
zellen sollen also Schonung erlangen, was sollen die 
iibrigen Vierftissler tun?" „Auch ihnen gewahre ich 
Schonung, Herr." „0 Grosskonig, die Vierfiissler sollen 
also Schonung erlangen, was sollen die Scharen der 
Vogel tun?" „Auch ihnen gewahre ich Schonung, Herr." 
„0 Grosskonig, die Scharen der Vogel werden also 
Schonung erlangen, was sollen dann die im Wasser 
wohnenden Fische tun?" „Auch ihnen gewahre ich 
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Schonung, Herr." Nachdem so der Ausgezeichnete ') 
den Konig um Schonung fur alle Wesen gebeten hatte, 
erhob er sich, unterwies den Konig in den fiinf Vor- 
schriften 2 ) und sprach zu ihm: „Wandle in Tugend, o 
Grosskonig. Wenn du bei Vater und Mutter, bei Soh- 
nen und Tochtern, bei Brahmanen und Hausvatern, bei 
Stadtem und Landleuten in Tugend wandeln wirst, in 
Frieden wandeln wirst, so wirst du nach dem Aufhoren 
deines KOrpers zur Seligkeit in den Himmel gelangen." 
Nachdem er so mit Buddha-Anmut dem Konige die 
Lehre erklart hatte, verweilte er noch einige Tage in 
dem Parke, gab dem Konige eine Ermahnung und be- 
gab sich dann, von seiner Gazellenschar umgeben, in 
den Wald. — Das Gazelienweibchen aber gebar einen 
Sohn, der einer Blvitenknospe glich. Dieser ging beim 
Spiele zur Gazelle Sakha hin. Als aber seine Mutter 
sah, wie er in dessen Nahe ging, ermahnte sie ihn: 
„Mein Sohn, gehe von jetzt an nicht in dessen Nahe, 
sondern gehe nur in die Nahe desNigrodha" und sprach 
folgende Strophe: 

„Nur dem Nigrodha folge du 
und gehe nicht zu Sakha hin; 
denn bei Nigrodha sterben ist 
weit besser als bei Sakha leben." 

Von da an frassen aber die Gazellen, die Scho- 
nung erlangt hatten, den Menschen das Korn. Die 
Menschen dachten: „Diese Gazellen haben Schonung 
erlangt" und konnten sie deshalb nicht schiessen 
oder verscheuchen. Daher versammelten sie sich im 
Hofe des Konigs und berichteten dies dem Konige. 

*) Eigentlich „das grosse \Yesen“; ein Beiname fur einen 
Bodhisattva. 

T ) Dies sind die fiinf Gebote, die fur alle Buddhisten galten; 
vergl. Anm. 2, S. 3. 
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Der Konig sprach: „Da ich befriedigt war tiber den 
Nigrodha-Gazellenfiirsten, habe ich ihm einen Wunsch 
gewahrt; lieher wtirde ich mein Reich aufgehen als 
diese Gewahrung. Gehet, niemand darf in meinem 
Reiche die Tiere erlegen." Als der Nigrodha-Gazellen- 
konig diesen Sachverhalt erfuhr, liess er die Gazellen- 
herde sich versammeln und gab ihnen das Verbot: „Von 
jetzt an diirft ihr das Korn der anderen nicht mehr 
fressen. “ Dann liess er den Menschen mitteilen: „Von 
jetzt an sollen die das Getreide Bauenden zum Schutze 
des Getreides keinen Zaun mehr machen, sondern sie 
sollen das Feld bezeichnen und ein Zeichen von 
Blattern daran befestigen." Von da ab kam auf die 
Felder ein aus Blattern hergestelltes Zeichen und von 
da ab gab es keine Gazelle, die das Blatter zeichen 
iiberschritten hatte; dies war die Ermahnung, die sievom 
Bodhisattva erhalten hatten. Nachdem der Bodhisattva 
so die Gazellenherde ermahnt und den Rest seines 
Lebens verlebt hatte, gelangte er mit den Gazellen an 
den Ort seiner Verdienste. Auch der Konig , der bei 
der Ermahnung des Bodhisattva beharrt und gute Werke 
getan hatte, gelangte an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „ Nicht nur 
jetzt war ich fur die Ehrwurdige und fQr Prinz-Kassapa 
die Zuflucht, sondern auch schon frQher war ich ibre Zu- 
flucht" diese Lehrerklarung beendigt, die Erlauterung der 
vierWahrheiten ausfuhrlichauseinandergesetzt und die beiden 
Begebenheiten verknupft hatte, legte er ihre Beziehungen 
zu einander klar und verband das Jataka mit den Worten: 
„Damals war die Sakha- Gazelle Devadatta, ihr Gefolge 
war Devadattas Gefolge , das Gazellenweibchen war die 
Ehrwurdige, ihr Sohn Prinz-Kassapa, der Konig war Ananda, 
der Nigrodha-Gazellenkonig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Nigrodha-Gazelle. 
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13. Die Erz&hlung von dem Pfeil. 

,,Ein Pfui gebiihrt dem Liebespfeil.“ Dies erz&hlte der 
Meister, als er im Jetavana verweilte, mit Bezug auf die 
Verfahrung durch die ehemaligeFrau 1 ). Dies wird im 8.Buche 
im Indriya-Jataka 2 ) bekannt gemacht werden. Der Erhabene 
sprach aber folgendes zu dem Monche: „Du, o Monch, bist 
schon frtiher einmal durch dies Weib zur Vernichtung deines 
Lebens gekommen und wurdest auf gluhenden Kohlen ge- 
braten." Die Monche baten nun den Erhabenen ihnen 
dies mitzuteilen. Und der Erhabene offenbarte die infolge 
einer friiheren Existenz verborgene Geschichte. — Von jetzt 
an aber wollen wir die Bitte der Mdnche und das infolge 
einer friiheren Existenz Verborgensein weglassen und nur 
noch sagen: „Er erzahlte die Geschichte aus der Ver- 
gangenheit" 3 ). Unter diesen Worten ist die Bitte, das 
Gleichnis der Befreiung des Mondes von den Wolken 4 ) 
und das Offenbaren des durch eine friihere Existenz Ver- 
borgenen auf obige Art zusammengefasst. — 

Ehedem herrschte im Reiche Magadha zu Rajagaha 
ein Konig von Magadha. ZurZeit, wo das Korn auf den 
Feldern stand, waren die Gazellen in grosser Gefahr 
durch die Bewohner von Magadha. Deshalb gingen sie 
im Walde auf den Berg hinauf. Nun war damals ein 
im Walde wohnender Bergantilopenbock mit einem 
jungen Antilopenweibchen, das in der Nahe des Dorfes 
weilte, vertraut geworden. Er war von dem Berge der 
Gazellen herabgestiegen ; und als dann die Zeit kam, da 
die anderen wieder in die Nahe des Dorfes sich be- 


*) D - h. durch die Frau, die die Monche besassen, als sie 
noch in der Welt lebten. 

s ) Dies ist das Jataka 423; im dritten Bande von Fausbolls 
Ausgabe, S. 461—469. 

3 ) Dies ist eine Bemerkung des Kommentators , dem die be- 
standige Wiederholung derselben Eingangsformel las tig geworden 
zu sein scheint. 

*) Dieses Gleichnis findet sich unter anderen im Eingang 
zum 1. Jataka. 
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gaben, ging er mit ihnen, da sein Herz an das Gazellen- 
weibchen gefesselt war. Da sprach dieses zu ihm: „Du, 
Herr, bist eine dumme Bergantilope, die Nahe des Dor- 
fes ist voll Angst und Gefahr; gehe nicht mit uns hin- 
unter!“ Da aber sein Herz an sie gefesselt war, kehrte 
er nicht um und ging mit ihnen. Nun merkten die Be- 
wohner von Magadha: „Jetzt ist die Zeit, da die Ga- 
zellen vom Berge herabkommen"; und sie stellten sich 
am Wege in versteckten Hiitten auf. Auch an dem 
Wege, den die beiden daherkamen, stand ein Jager in 
seinem Versteck. Das Gazellenweibchen witterte den 
menschlichen Geruch und dachte: „Ein Jager wird da- 
stehen;" deshalb liess es den dummen Bock voraus- 
gehen, es selbst folgte hinten nach. Der Jager brachte 
mit einem einzigen Pfeilschuss den Bock zu Fall. Als 
das Gazellenweibchen merkte, dass er getroffen war, 
sprang es mit Windeseile davon und entkam. Nun kam 
der Jager aus seinem Versteck hervor, zog der Gazelle 
die Haut ab, machte ein Feuer und briet auf den glti- 
henden Kohlen das zarte Fleisch. Dann ass und trank 
er, nahm das Ubriggebliebene, von dem noch die Bluts- 
tropfen herunterrieselten, auf seiner Tragstange mit, um 
seine Kinder damit zu erfreuen, und ging nach Hause. 

Damals hatte der Bodhisattva als eine Gottheit 1 ) in 
diesem Walde seine Wiedergeburt genommen. Als er 
die Sache wahrnahm, dachte er: „Der Tod dieser 
dummen Gazelle ist nicht durch ihre Mutter noch durch 
ihren Vater erfolgt, sondern durch die Liebe. Auf dem 
Grund der Liebe beruht die Seligkeit fur die Wesen; dabei 
gelangen sie dadurch zum Verlust der Glieder, ins Un- 
gltick und in das Leid, das die fiinffachen Fesseln usw. 


J ) Die niedrigsten Gottheiten waren an einen bestimmten 
Wohnsitz auf der Erde gebunden. 
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verursacht x ). Den andem Todesleid zu verursachen 
ist in dieser Welt verabscheuenswert; welches Land 
das weibliche Geschlecht lenkt und belehrt, dies weib- 
beherrschte Land wird verachtet; welche Wesen sich 
in die Gewalt des weiblichen Geschlechts begeben, auch 
die werden verachtet." Indem er so in einer Strophe 
die drei Gegenstande der Verachtung zeigte, ver- 
ktindete er, wahrend die Waldgottheiten ihre Zustim- 
mung ausserten und ihn mit Wohlgeriichen, Blumen u. dgl. 
verehrten, mit stisser Stimme den Wald erftillend, mit 
folgender Strophe die Lehre: 

„Ein Pfui gebiihrt dem Liebespfeil, 
der einen Mann so schwer verletzt; 
ein Pfui gebiihrt dem Lande auch, 
wo eine Frau die Herrschaft fiihrt; 
den Wesen auch gebiihrt ein Pfui, 
die sich in Weibes Macht begeben." 

Indem so der Bodhisattva mit einer Strophe die drei 
Gegenstande derVerachtung zeigte und den Wald mit seiner 
Stimme erfullte , erklarte er mit Buddha- Anmut die Lehre. 

Als der Meister diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
erklarte er die vier Wahrheiten. Am Ende dieser Er- 
klarung gelangte der unzufriedene Monch zur Frucht der 
Bekehrung. Nachdem nun der Meister die beiden Be- 
gebenheiten erzahlt hatte, legte er ihre Beziehung zu 
einander klar und verband das Jataka. — Von nun an 
werden wir aber die Worte „nachdem er die beiden Be- 
gebenheiten erzahlt hatte" weglassen und nur sagen „er 
legte ihre Beziehung zu einander klar"; das Ausgelassene 

ist aber in der oben angegebenen Art zu erganzen. 

Dann sprach er: „ Dam als war die Bergantilope der unzu- 
friedene Monch, das Gazellenweibchen war seine friihere 
Frau, die Gottheit aber, die die in den Liisten liegende 
Siinde zeigte und die Lehre verkiindete, war ich." 

Ende der Erzahlung vom Liebespfeil. 

’) Gemeint sind wohl die funf Arten der Sinueslust: doch ist 
die Stelie nicht ganz klar. 
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14. Die Erzahlung von der Windgazelle. 

„Furwahr, nichts Scfalimmeres gibt’s als Wohlge- 
schmack. “ Dies erzahlte der Erhabene, da er im Jetavana 
verweilte, mit Beziehung auf den Thera Kleinalmosen- 
sammler-Tissa. Wahrend namlich der Meister bei Raja- 
gaha im Veluvana verweilte, war der Sohn einer sehr wohl- 
habenden Grosskaufmannsfamilie, Prinz Tissa mit Namen, 
nach dem Veluvana gekommen, hatte die Predigt des Mei- 
sters gehort und Lust bekommen zum Monchwerden. Als 
er um Erlaubnis bat Monch zu werden und diese von 
seinen Eltem nicht erhielt, sondem mit seiner Bitte zu- 
rtickgewiesen wurde, nahm er nach der Art des Thera 
Ratthapala 1 ) sieben Tage lang keine Nahrung zu sich; 
und als er so die Zustimmung seiner Eltern erreicht hatte, 
wurde er bei dem Meister MOnch. Nachdem ihn der Mei- 
ster zum Monch gemacht hatte, blieb er noch einen halben 
Monat im Veluvana und zog dann nach dem Jetavana. 
Dort verbrachte dieser Sohn aus edler Familie die Zeit, 
indem er die dreizehn Asketenregeln 2 ) befolgte und zu 
Savatthi in regelmassiger Reihenfolge Almosen sammelte 3 ). 

; ) Die Geschichte von Ratthapala ist erzkhlt im 82. Sutta des 
Majjhima-Nikaya. 

s ) Diese Regeln waren kein strenges Gebot fur die bud- 
dhistischen Monche, galten aber fur verdienstlich. Es waren 
folgende: 1. die Gewander sollten nur aus aufgelesenen Lumpen 
gefertigt werden, 2. man durfte nicht mehr als drei Gewander zu 
gleicher Zeit besitzen, 3. man musste sich die Nahrung erbetteln, 
4. beim Almosengang sollte man von Haus zu Haus gehen (ohne 
eines auszulassen), 5. man musste das Mahl auf einem Sitze ver- 
zehren, 6. man durfte nur von einer Schussel essen, 7. man 
durfte nur ein Almosen verzehren (diese Regel wird verschieden- 
artig gedeutet), 8. man sollte im Walde leben, 9. man sollte am 
Fusse von Baumen leben, 10. man sollte unter freiem Himmel 
leben, 11. man sollte bei einem Leichenfeld wohnen, 12. man 
musste einen Sitz annehmen, wie er angeboten wurde, 13. man 
durfte die sitzende Stellung nicht aufgeben. — Natflrlich konnten 
diese 13 Regeln nicht zu gleicher Zeit beobachtet werden. Sicher- 
lich gehoren sie einer spateren Zeit des Buddhismus an; einige 
von ihnen ahneln sehr den von Buddha zuruckgewiesenen Forde- 
rungen Devadattas. (Vgl. „Leben des Buddha", S. 180 f.) 

s ) D. h. er ging von Haus zu Haus, ohne eines auszulassen. 
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Unter dem Namen Kleinalmosensammler-Tissa leuchtete und 
gianzte er in der Disziplin Buddhas wie der Mond am 
Himmel. — Nun wurde zu dieser Ze it zu Rajagaha das 
Nakkhatta festlich begangen. Da legten die Eltern des 
Thera die Schmuckgegenstande, die jener in seiner Laienzeit 
getragen, in ein silbernes Kastchen, nahmen es sichzu Herzen 
und dachten: „An den anderenNakkbattafesten feierteunser 
Sohn das Fest mit diesem und jenem Schmuck geziert; ihn 
hat jetzt der Asket Gotama mitgenommen und ist nach der 
Stadt Savatthi gezogen. Wo sitzt jetzt unser Sohn, wo 
steckt er?" Und sie weinten. Da kam eine Sklavin 1 ) in 
das Haus; und als sie die Gattin des Grosskaufmanns 
weinen sah, fragte sie: „Warum weinst du, Edle?“ Sie 
erzahlte ihr die Sache. Darauf fragte jene weiter: „Was, 
Edle, liebt der Sohn der Edien am meisten? „So etwas 
und so etwas." Da sprach die Sklavin: „Wenn ihr mir 
in diesem Hause die gauze Oberherrschaft gebt 2 ), werde 
ich euch euren Sohn zuriickbringen." Die Frau des Gross- 
kaufmanns gab mit dem Worte „Gut“ ihre Zustimmung, 
gab ihr viel Geld und schickte sie mit grossem Gefolge 
fort mit den Worten: „Gehe, bringe durch deine Macht 
meinen Sohn her.“ — Darauf setzte sich jene in einen 
verhiillten Wagen und fuhr nach Savatthi. Hier nahm sie 
in der Strasse, wo der Thera Almosen sammelte, Woh- 
nung. Sie vermied es dem Thera die Leute zu zeigen, 
die sie von dem Grosskaufmannshause mitgebracht hatte; 
sondern von ihrem eigenen Gefolge umgeben, gab sie dem 
Thera, wenn er auf seinem Almosengange zu ihr kam, 
anfangs ein Almosen mit dem Loffel oder mit einem Ge- 
fasse 3 ). Als sie ihn dann durch Lust nach Wohlgeschmack 
gefesselt hatte, Hess sie ihn nach und nach in ihrem Hause 
sich niedersetzen und gab ihm so ihr Almosen. Da sie 
nun erkannte, dass er sich in ihre Gewalt begeben habe, 
liess sie ein Krankenzimmer herrichten und legte sich im 
Innern des Gemaches nieder. Der Thera kam, wahrend 


') Rhys Davids ubersetzt „eine Hure“; doch ist dieser Be- 
griff nicht in dem entsprechenden Pali -Worte enthalten. 

*) Sie will also die erste sein unter der gesamten Diener- 
schaft. Auch daraus geht hervor, dass es sich um eine Sklavin 
handelt. 

3 ) Sie tat also genau so wie die anderen wohltatigen Frauen, 
um nicht von Anfang an Verdacht zu erregen. Die Speise, die 
sie spendete, muss aber besonders wohlschmeckend gewesen sein. 
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er zur Zeit des Almosengangs von Haus zu Haus ging, 
an die Ttire des Hauses. Die Dienerschaft nahm dem 
Thera seine Almosenschale ab und liess ihn im Hause 
sich niedersetzen. Als der Thera Platz genommen hatte, 
fragte er: „Wo ist die Laienschwester ? “ Sie antworteten: 
„Sie ist krank, o Herr, sie wunscht dich zu sehen." Von 
Lust nach Wohlgeschmack gefesselt brach er das Geliibde, 
das er auf sich genommen hatte 1 ), und ging in das Ge- 
mach, wo sie lag. Darauf erzahlte sie ihm, warum sie 
gekommen sei; und sie verftihrte ihn, fesselte ihn durch 
die Lust am Wohlgeschmack und liess ihn den Monchs- 
stand verlassen. Als sie ihn so in ihre Gewalt gebracht 
hatte, liess sie ihn auf ihrem Wagen Platz nehmen und 
fuhr mit grossem Gefolge nach Rajagaha. — Diese Be- 
gobenheit wurde bekannt. Als einmal die Monche in der 
Lehrhalle versammelt waren, begannen sie ihre Unterhal- 
tung: „Den Thera Kleinalmosensammler-Tissa hat eine 
Sklavin durch Lust am Wohlgeschmack gefesselt und ist mit 
ihm fortgegangen." Da kam der Meister in die Lehrhalle, 
liess sich auf dem geschmuckten Sitze nieder und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung habt ihr euch hier niederge- 
lassen?" Sie erzahlten ihm die Sache. Da sprach Bud- 
dha: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist dieser Monch durch 
Lust am Wohlgeschmack gefesselt in ihre Gewalt gekommen, 
sondern auch schon fruher ist er einmal in ihre Gewalt 
gekommen." Und er erzahlte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit: 

Ehedem hatte zu Benares der KOnig Brahmadatta 
einen Parkwachter namens Sanjaya. Nun kam einmal 
eine Windgazelle in den Park; und als sie Sanjaya sah, 
lief sie fort. Sanjaya liess sie laufen ohne sie zu er- 
schrecken. Sie aber kam immer wieder und hielt sich 
im Parke auf. — Der Parkwachter aber nahm im 
Parke verschiedenartige Blumen und Frtichte und brachte 
sie taglich dem Konige. Da fragte ihn eines Tages der 
Konig: „Lieber Parkwachter, siehst du vielleicht etwas 
Wunderbaresim Parke ?“ Er antwortete: ,,Herr, ichsehe 
nichts anderes; aber eine Windgazelle kommt und halt 

J ) Die Monche durften nur fur kurze Zeit ein Haus betreten 
und mussten dabei Stillschweigen beobachten. 

Du to it, Jatakam. 


6 
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sich im Parke auf; diese sehe ich.“ „Kannst du sie 
aber fangen?“ ,,Wenn ich ein wenig Honig bekomme, 
werde ich imstande sein sie bis in den koniglichen 
Palast zu bringen.“ Darauf liess ihm der Konig Honig 
geben. Jener nahm ihn, ging nach dem Parke, bestrich 
an dem Orte, wo die Gazelle zu weilen pflegte, die 
Graser mit Honig und verbarg sich dann. Als die 
Windgazelle kam und die mit Honig bestrichenen Graser 
gefressen hatte, wurde sie durch die Lust am Wohl- 
geschmack gefesselt und sie ging nicht mehr anders- 
wohin, sondern nur nach dem Parke. Als der Park- 
wachter nun merkte, dass sie durch die mit Honig be- 
strichenen Graser verlockt war, zeigte er sich allmahlich. 
Als sie ihn sah, lief sie ein paar Tage hindurch weg; 
als sie ihn aber immer wieder sah, bekam sie Vertrauen 
und begann allmahlich die Graser aus der Hand des 
Parkwachters zu fressen. Da er nun merkte, dass sie 
Vertrauen zu ihm gefasst hatte, liess er die Strasse 
zum Konigspalast mit abgebrochenen Zweigen belegen, 
wie man Matten herumlegt, hing einen hohlen Kiirbis 
voll Honig auf seine Schulter, steckte einen Grasbuschel 
in seinen Busen und ging, indem er immer vor der Gazelle 
mit Honig bestrichene Graser ausstreute, bis zum Konigs- 
palast. Als die Gazelle hineingegangen war, wurde das Tor 
geschlossen. Da nun die Gazelle die Menschen sah, lief 
sie zitternd und voll Todesfurcht immer in dem Palaste 
herum. Der Konig kam von seinem Gemach herunter; 
und als er sah, wie sie zitterte, sprach er: „Eine Wind- 
gazelle geht sieben Tage lang nicht an einen Ort, wo 
sie Menschen gesehen hat; an einen Ort aber, wo sie 
erschreckt wurde, geht sie zeitlebens nicht mehr. Und 
eine solche Windgazelle, die im Gebusch wohnt, ist durch 
lhre Lust nach Wohlgeschmack gefesselt hier an einen 
solchen Ort gekommen. Furwahr, es gibt nichts Schlim- 
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meres auf der Welt als die Lust nach Wohlgeschmack. “ 
Und er ausserte seine Unterweisung in folgender Strophe: 

„Fiirwahr, nichts Schlimmres gibt’s als Wohlgeschmack 
im eignen Hause wie bei andern auch; 
die Windgazelle, die im Dickicht wohnt, 
fing Sanjaya nur durch Geschmack sich ein.“ 

Nach diesen Worten liess er die Gazelle wieder in 
den Wald bringen 1 ). 

Nachdem dann der Meister mit den Worten: „Nicht 
nur jetzt, ihr Mflnche, hat diese Sklavin diesen durch Lust 
nach Wohlgeschmack gefesselt und ihn so in ihre Gewalt 
gebracht, sondern auch fruher tat sie es schon", diese 
Lehrunterweisung beendigt hatte, legte er die gegen- 
seitige Beziehung klar und verband das Jataka mit den 
Worten: „DamaIs war Sanjaya diese Sklavin, die Wind- 
gazelle war der kleine Almosensammler, der Konig von 
Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Windgazelle. 


15. Die Erzahlung von Kharadiya 2 ). 

„Acht Hufe hat, Kharadiya." Dies erzahlte der Mei- 
ster, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
unfolgsamen Monch. Dieser Monch war unfolgsam und 
nahtn keine Ermahnung an. Da fragte ihn der Meister: 
„Ist es wahr, o Monch, dass du unfolgsam bist und keine 
Ermahnung annimmst?" Jener antwortete: „Es ist wahr, 
Erhabener." Darauf sprach der Meister: „Schon fruher 
hast du infolge deiner Unfolgsamkeit die Ermahnung der 
Weisen nicht angenommen, bist dadurch mit einer 


') Diese letzten Worte sind von dem Herausgeber irrtiim- 
licherweise noch zu dem Kommentar der Strophe gezogen 
worden; sie gehoren aber, wie schon Rhys Davids merkte, zur 
Erzahlung selbst. 

-) Dies ist der Name der Schwester des Bodhisattva in dieser 
Erzahlung. 


6 - 
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Schlinge gefangen worden und hast so das Leben ver- 
loren und er erzahlte folgende Geschichte aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva eine Gazelle und wohnte, von einer 
Gazellenherde umgeben, im Walde. Da brachte ihm 
seine Schwestergazelle ihr Sohnchen und sprach: „Bru- 
der, hier ist dein Neflfe; lehre ihn die Gazellenlist.' 1 Er 
sagte zu seinem Neffen: ,,Komme zu der und der Zeit 
und lerne sie.“ Jener aber kam zur angegebenen Zeit 
nicht; und wie an einem Tage, so vernachlassigte er 
an sieben Tagen sieben Ermahnungen. Da er nun 
herausging ohne die Gazellenlist gelernt zu haben, 
wurde er in einer Schlinge gefangen. Da kam seine 
Mutter zu ihrem Bruder und fragte: ,,Wie, hat dein 
NefTe, o Bruder, von dir die Gazellenlist erlernt? 11 Der 
Bodhisattva erwiderte: „Denke nicht an diesen nicht zu 
Ermahnenden; dein Sohn hat die Gazellenlist nicht er- 
lernt. “ Und da er jetzt die Lust verloren hatte ihn zu 
ermahnen, sprach er folgende Strophe: 

,,Acht Hufe hat, Kharadiya, 
dies Tier und Zacken ubergnug; 
wenn sieben Male er’s versaumt 1 ), 
kann ich ihn nicht ermahnen mehr.“ 

Darauf totete ein Jager die unfolgsame Gazelle, die 
sich in der Schlinge gefangen hatte, und ging mit ihrem 
Fleisch davon. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt warst du unfolgsam, o Monch, sondern auch schon 
frOher", diese Unterweisung beschlossen hatte, legte er 
die gegenseitigen Beziehungen klar und verband das 
Jataka mit den Worten: „Damals war der Gazeliennefl'e 

‘) Diese wortliche Ubersetzung der Stelle gibt einen besseren 
Sinn als die Deutung von Chalmers „wenn er sich durch sieben 
Listen gerettet hat.“ 
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der unfolgsame Monch, die Schwester war Uppalavanna 1 ), 
die ermahnende Gazelle aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Kharadij'a. 


16. Die Erz&hluug von der Gazelle in den 
drei Lagen. 

„Mit mancher List in jeder der drei Lagen." Dies 
erzahlte der Meister, da er zu KosambI im Badarika-Parke 
verweilte, mit Beziehung auf den die Monchsregel lieben- 
den Thera Rahula. Als zu der Zeit der Meister bei der 
Stadt Ajavi am Aggalava-Monument sich aufhielt, kamen 
viele Laienschwestem und Nonnen nach dem Kloster um 
die Lehre zu horen. Das Anhoren der Lehre war bei 
Tage; als aber die Zeit kam, kamen die Laienschwestem 
und die Nonnen nicht, sondern nur die Monche und die 
Laienbriider waren da. Von da an geschah das Anhoren 
der Lehre bei Nacht. Am Ende des Anhorens der Lehre 
gingen die alteren Monche nach ihren Wohnungen. Die 
Jungen schliefen mit den Laienbrtidern zusammen in der 
Wartehalle. Als sie dort in Schlaf gefallen waren, lagen 
einige da gurgelnd und schwatzend und mit den Zahnen 
knirschend 2 ); einige aber standen wieder auf, nachdem sie 
nur einen Augenblick geschlafen hatten. Als sie diese Ver- 
anderung gewahrten, teilten sie es dem Erhabenen mit. 
Der Erhabene sprach: „Welcher Monch mit einem Nicht- 
geweihten zusammen schlaft, ist der Siihne schuldig 3 )". 
Nachdem er so eine Monchsregel verkiindigt hatte, ging 
er nach Kosambi. Da sprachen die Monche zu dem ehr- 
wiirdigen Rahula 4 ): „Lieber Rahula, von dem Erhabenen 
wurde eine Monchsregel verkiindigt; suche dir jetzt einen 

*) Dies ist der Name einer beruhmten und bedeutenden 
Nonne: das Wort bedeutet „die die Farbe von blauem Lotos 
Besitzende." 

2 ) Vgl. die Shnliche Stelle im „Leben des Buddha", S. 23. 

s ) Es gab 92 Vergehen, die der Monch durch Bekenntnis vor 
der Monchsgemeinde zu suhnen hatte. Sie sind im Vinaya-Pitaka 
zusammengestellt. 

*) Rahula, der Sohn Buddhas, ist hier noch als Novize ge- 
dacht. 
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Wohnort“. Vorher nahmen ihn die Monche aus Ehrfurcht 
vor dem Erhabenen und wegen der Freude dieses Ehr- 
wiirdigen an der Beobachtung der Regeln gerne auf, wenn 
er in ihre Wohnung kam, richteten ein kleines Lager her 
und gaben ihm ein Gewand als Kissen; an diesem Tage 
aber gaben sie ihm keine Wohnung aus Furcht vor der 
Monchsregel. Der edle Rahula ging nicht zu dem Er- 
habenen, denn er dachte: „Es ist mein Vater", oder zu 
dem Heerfuhrer der Lehre 1 ), denn er dachte: „Es ist mein 
Meister", oder zu dem grossen Mogallana, denn er dachte: 
„Es ist mein Lehrer,“ oder zu dem Thera Ananda, denn 
er dachte: ,,Es ist mein Onkel 2 )"; sondem er ging in den 
fur den Gebrauch des Erhabenen bestimmten Abort hinein, 
wie wenn er die Brahmawohnung betrate, und nahm dort 
seinen Aufenthalt. An dem fur die Buddhas bestimmten 
Abort aber ist die Tiir wohlverschlossen, rings mit Wohl- 
geruch besprengt ist der Boden, wohlriechende Guirlanden 
und Kranzguirianden sind gestreut, die ganze Nacht brennt 
eipe Lampe. Der edle Rahula aber nahm in diesem Abort 
nicht -wegen dieser Pracht seinen Aufenthalt; sondern 
weil die Monche gesagt hatten: „Suche dir einen Aufent- 
haltsort", aus Ehrfurcht vor dem Gebot, aus der Freude 
an der Beobachtung der Monchsregeln nahm er dort seinen 
Aufenthalt. Manchmal 3 ), wenn die Monche den Ehrwiirdigen 
von weitem kommen sahen, warfen sie, um ihn auf die 
Probe zu stellen, einen Handbesen oder einen Haufen 
Schmutz heraus; und wenn er kam, fragten sie: „Lieber, 
wer hat dies hingeworfen?" Wenn dann einige sagten: 

„ Rahula ist auf diesem Wege gegangen," so antwortete er 
nicht: „Herr, ich weiss nichts davon,“ sondem er raumte 
es beiseite und ging dann weg, nachdem er mit den 
Worten: „Verzeiht mir, Herr“ um Verzeihung gebeten 
hatte. Solche Freude hatte er am Befolgen der Mdnchs- 
regeln ; und wegen dieser Freude an der Befolgung der 
Mdnchsregeln nahm er dort seinen Aufenthalt. — Da trat 
der Meister vor Tagesanbruch an die Tilre des Aborts und 
rausperte sich; der Ehrwurdige aber rausperte sich auch. 


') Dies ist ein Beiname des Sariputta, des hervorragendsten 
Jiingers Buddhas. 

2 ) Ananda ist nicht ein Bruder Buddhas, sondern sein Vetter. 
*) Die folgende Bemerkung gehort nicht zur Erzahlung, son- 
dern dient nur zur Eriauterung der Genauigkeit Rahulas bei der 
Beobachtung der Regel. 
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„Wer ist da?", fragte Buddha. „Ich, Rahula," erwiderte 
jener, kam heraus und verehrte ihn. Darauf fragte Buddha 
weiter: „Warum, Rahula, hast du dich hier niedergelegt?" 
Rahula antwortete: „ Weil ich keine Wohnung hatte. Fruher 
namlich, Herr, nahmen mich die Monche auf; jetzt aber 
geben sie mir aus Furcht zu sundigen kein Obdach mehr. 
Weil ich nun dachte: ,An diesem Ort wird von anderen 
nicht angeklopft', deshalb habe ich mich hier niedergelegt." 
Da dachte der Erhabene: „Wenn die Monche den Rahula 
so von sich stossen, was werden sie dann erst mit den 
anderen jungen Leuten von Familie machen, w r enn sie sie 
zu Monchen gemacht haben?" Und er wurde aufgeregt 
wegen der Lehre. Darauf liess er in der Friihe die 
Monche zusammenrufen und fragte den Heerfiihrer der 
Lehre: „Weisst du, Sariputta, wo Rahula heute gewohnt 
hat?" Er antwortete: „Ich weiss es nicht, Herr." „Sari- 
putta," fuhr Buddha fort, „heute hat Rahula im Abort ge- 
wohnt. Wenn ihr, Sariputta, den Rahula so von euch 
stosst, was werdet ihr dann mit anderen jungen Leuten 
von Familie machen, wenn ihr sie zu Monchen gemacht 
habt? Wenn dies so ist, so w’erden diejenigen, welche 
in dieser meiner Disziplin Mdnche geworden sind, nicht 
fest bleiben. Von jetzt an sollt ihr einen noch nicht Ge- 
weihten einen oder zwei Tage bei euch wohnen lassen 
und am dritten Tage einen Wohnort fur ihn ausfindig 
machen und ihn ausserhalb wohnen lassen." Mit diesen 
Worten gab er eine nachtragliche Bestimmung und ver- 
kundete so die Monchsregel. 

Zu der Zeit hatten sich die Monche in der Lehrhalle 
niedergesetzt und erzahlten von der Tugend des Rahula: 
„Seht, Freunde, welche Liebe ftirwabr dieser Rahula zur 
Befolgung der Monchsregel hat. Als man ihm sagte: 
,Suche dir einen Aufenthaltsort, 1 wies er auch nicht einen 
Monch zuruck mit den Worten: ,Ich bin der Sohn des 
Erhabenen; was geht euch die Wohnung an? Geht ihr 
hinaus!‘, sondern er nahm Wohnung im Abort." Als sie 
so sprachen, kam der Meister in die Lehrhalle, liess sich 
auf seinen geschmiickten Sitz nieder und fragte: „Zu wel- 
cher Unterhaltung habt ihr euch jetzt hier niedergelassen, 
ihr Monche?" Sie antworteten: „Herr, zur Unterhaltung 
von der Tugend des Rahula, nicht zu einer anderen Unter- 
haltung." Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, o 
Monche, hat Rahula soviel Liebe zur Befolgung der Monchs- 
regel, sondern auch schon fruher, als er in einem Tierleib 
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seine Wiedergeburt nahm, war er so begierig nach der 
Befolgung der Regel. “ Und er erzahlte folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Rajagaha ein Konig von Ma- 
gadha. Damals hatte der Bodhisattva als eine Gazelle 
seine Wiedergeburt genommen und vveilte im Walde, 
umgeben von einer Gazellenherde. Da brachte ihm 
seine Schwester ihr Sohnchen und sagte: ,,Bruder, 
lehre diesen deinen Neffen die Gazellenlisten.“ Der 
Bodhisattva willigte ein mit dem Worte „gut“und sprach: 
,,Gehe, Lieber, zu der und der Zeit komme und lerne 
sie.“ Dieser versaumte nicht die von seinem Onkel 
angegebene Zeit, sondern kam zu ihm und lernte die Ga- 
zellenlisten. Als er nun eines Tages im Walde wandelte, 
fing er sich in einer Schlinge und stiess das Schlingen- 
geschrei 1 ) aus. Die Gazellenherde lief fort und teilte 
seiner Mutter mit: „Dein Sohn hat sich in einer Schlinge 
gefangen.“ Darauf ging sie zu ihrem Bruder hin und 
fragte: „Bruder, hat dein Neffe die Gazellenlisten er- 
lernt? - * Der Bodhisattva sagte: ,,Fiirchte nichts Boses 
fiir deinen Sohn, wohl erfasst hat er die Gazellenlisten; 
frohlich vvird er jetzt zuruckkommen." Und er sprach 
folgende Strophe: 

,,Mit mancher List in jeder der drei Lagen, 
achthufig, nicht nach Mitternacht mehr trinkend, 
durch ein Organ zur Erde hin nur atmend 
befreit sich durch sechs Kiinste 2 ) wohl mein Neffe. 1, 

Indem der Bodhisattva so zeigte, dass sein Neffe 
die Gazellenlisten gut erfasst habe, trostete er seine 
Schwester. — Als sich aber die junge Gazelle in der 

*) D. h. das Geschrei, das die Gazellen auszustossen pflegen, 
wenn sie sich in einer Schlinge gefangen haben. 

-) Namlich durch die vorher angefuhrten, die drei Lagen als 
drei gerechnet. 
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Schlinge gefangen hatte, riihrte sie sich nicht, sondern 
sie streckte die Fiisse aus und legte sich auf die Seite 
in ganzer Lange; da wo ihre Fiisse lagen, scharrte sie 
mit ihren Hufen Staub und Graser zusammen, gab Kot 
und Urin von sich, liess ihren Kopf herabhangen, streckte 
die Zunge heraus und befeuchtete ihren Korper mit 
Speichel, zog den Wind ein und brachte damit ihren 
Leib zum Aufschwellen, verdrehte die Augen, zog nur 
mit dem unteren Nasenloch Luft ein und hielt vom 
obern Nasenloch die Luft zuruck, machte ihren ganzen 
Korper steif und stellte sich tot. Blaue Fliegen um- 
schwarmten sie. Da und dort liessen sich Krahen nieder. 
Als der Jager kam, stiess er die Lanze an ihren Leib 
und dachte: „Sie wird sich schon in der Friihe ge- 
fangen haben, sie ist stinkend geworden.“ Dann loste 
er ihre Fesselschlinge; und weil er sie ausweiden und 
mit ihrem Fleische fortgehen wollte, begann er in seiner 
Sorglosigkeit Zweige und Blatter zu sammeln, um ein 
Feuer anzuziinden. Da erhob sich die junge Gazelle, 
stellte sich auf ihre vier Fiisse, schiittelte sich, streckte 
den Hals aus und lief so schnell wie eine Wolke, die 
ein grosser Wind zerreisst, zu ihrer Mutter. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist Rahula so bedacht anf die Befolgung 
der Regel, sondern auch schon friiher war er es,“ diese 
Belehrung beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen 
Beziehungen klar und verband das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der junge Gazellenneffe Rahula, 
seine Mutter war Uppalavanna, der Gazellenonkel aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Gazelle in den drei Lagen. 



90 


17. Die Erzahlung vom Wind. 

„Zur dunkeln wie zur hellen Zeit." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung aui 
zwei Leute, die in ihrem hohen Alter Monche geworden 
waren. Diese wohnten im Lande Kosala in einer Woh- 
nung im Walde; einer hiess der Thera Dunkel, der andere 
der Thera Hell. Nun fragte eines Tages Hell den Dunkel: 
„Herr, zu welcher Zeit ist es kuhl?" Er antwortete: „In 
der dunklen Monatshalfte." An einem andern Tage fragte 
Dunkel den Hell: „Herr Hell, zu welcher Zeit ist es kuhl?" 
Dieser erwiderte: „In der hellen Monatshalfte." Da nun 
die beiden ihren Zweifel nicht losen konnten, gingen sie 
zum Meister hin, begriissten den Meister und fragten: 
„Herr, zu welcher Zeit ist es kuhl?" Als der Meister ihre 
Erzahlung vernommen hatte, sprach er: „Auch friiher schon 
beantwortete ich euch, ihr Monche, diese Frage; weil ihr 
aber die Erinnerung an eure fruhere Existenz verloren 
habt 1 ), wisst ihr es nicht;" und er erzahlte folgende Ge- 
schichte aus der Vergangenheit. 

Ehedem wohnten in einer Berggegend ein Lowe und 
ein Tiger, zwei Freunde, zusammen in einer Hohle. 
Damals hatte der Bodhisattva die Weltflucht eines 
Weisen ausgefiihrt und wohnte auch in dieser Berg- 
gegend. Aber eines Tages entstand unter diesen Freun- 
den Streit wegen der kiihlen Zeit; der Tiger sagte: 
,,In der dunklen Monatshalfte ist es kuhl,“ der Lowe 
sagte: „In der hellen Monatshalfte. “ Da die beiden 
ihren Zweifel nicht losen konnten, fragten sie den 
Bodhisattva. Der Bodhisattva sprach folgende Strophe: 

„Zur dunkeln wie zur hellen Zeit 
ist’s kuhl, sobald der Wind nur weht; 
die Kiihle wird vom Wind erzeugt. 

So habt ihr beide recht gehabt. 11 

So sohnte der Bodhisattva die Freunde wieder aus. 

l ) Nur Buddha besitzt die Erinnerung an seine fruheren 
Existenzen. 
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Nachdem der Meister mit den Worten: „Ihr Monche, 
auch frtiher habe ich euch diese Frage beantwortet", diese 
Belehrung beendigt hatte, verkundigte er die vier Wahr- 
heiten. Am Ende der Unterweisung von den Wahrheiten 
gelangten die beiden Tberas zur Frucht der Bekehrung, 
Dann legte der Meister die gegenseitigen Beziehungen klar 
und verband das Jataka mit den Worten: „Damals war 
Dunkel der Tiger, Hell war der Lowe; der Busser aber, der 
ihre Frage beantwortete, war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Wind. 


18. Die Erzahlung von der Totenspeise. 

„Wenn so die Menschen denken wtirden." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Totenspeise 1 )- Zu der Zeit namlich toteten 
die Leute viele Ziegen und Schafe wegen ihrer verstorbenen 
Verwandten und spendeten Totenspeise. Als die Monche 
sahen, dass die Leute es so machten, fragten sie den 
Meister: „Jetzt bringen, Herr, die Leute viele Wesen urns 
Leben und spenden Totenspeise; liegt denn darin ein Vor- 
teil, Herr?" Der Meister antwortete: „Ihr Monche, w r enn 
man Wesen urns Leben bringt um Totenspeise zu be- 
reiten, so bringt dies durchaus keinen Vorteil. Friiher 
verkiindeten Weise, in der Luft sitzend, die Lehre, erklarten 
die Sundlichkeit, die darin enthalten sei, und brachten alle 
Bewohner des Jambu-Erdteils 2 ) dazu dies Vorgehen aufzu- 
geben. Jetzt aber ist dies infolge der Verwirrung der 
Erinnerung an die friiheren Existenzen wieder zum Vor- 
schein gekommen." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Geschichte aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, dachte 
sich ein Brahmane, der die drei Veden 3 ) beherrschte, 

*) Den Geistern der Verstorbenen, den sogenannten Pretas, 
wurde manchmal Speise mit auf den Weg gegeben; fur die 
Buddhisten war dies natiirlich eine verwerfliche Praxis. 

2 ) Nach indischer Ansicht gibt es vier Erdteile. Zum Jambu- 
Erdteil gehort Indien selbst. Vgl. „LebendesBuddha, S.327,Anm. 66. 

s ) Die drei kanonischen Veden sind der Rgveda, der Sama- 
veda und der Yajurveda: der Atharvaveda geniesst nicht das- 
selbe Ansehen. 
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ein weit und breit beriihmter Lehrer: ,,Ich will Toten- 
speise spenden," Und er liess seine Schuler einen 
Widder nehmen und sprach zu ihnen: „Ihr Lieben, 
ftihrt diesen Widder nach dem Flusse, badet ihn, schlingt 
um seinen Hals einen Kranz, gebt ihm funf Zoll Futter, 
schmuckt ihn und bringt ihn dann wieder her." Sie 
stimmten zu mit dem Worte ,,gut“, nahmen ihn, gingen 
nach dem Flusse, badeten ihn, schmuckten ihn und 
stellten ihn an das Ufer des Flusses. Da nun der 
Widder sein fruheres Karma 1 ) betrachtete, dachte er: 
„Von diesem Leid werde ich heute befreit werden;“ 
und voller Freude lachte er laut, wie wenn man einen 
Topf zerschlagt. Dann aber dachte er: ,,Wenn dieser 
Brahmane mich totet, wird ihm das Leid zuteil werden, 
das mich getroffen hat;“ und er wurde von Mitleid zu 
dem Brahmanen erfasst und weinte laut. Da fragten 
ihn die Brahmanenschuler: ,,Lieber Widder, du lachst 
laut und weinst laut; warum hast du gelacht und wa- 
rum hast du geweint?" Er antwortete: ,,Ihr sollt mich 
nach dem Grunde hiervon bei eurem Lehrer fragen." 
Darauf gingen sie mit ihm fort und teilten ihrem Lehrer 
die Sache mit. Als der Lehrer ihren Bericht vemom- 
men hatte, fragte er den Widder: ,, Warum, Widder, 
hast du gelacht und warum hast du geweint?' 1 Der 
Widder, der sich infolge seiner Kenntnis seiner friiheren 
Existenzen an die von ihm verubten Taten erinnerte, 
erzahlte dem Brahmanen: „Ich, o Brahmane, war fruher 
auch ein solcher uber die heiligen Spriiche nachdenken- 
der Brahmane. Einmal wollte ich Totenspeise spenden 
und totete deshalb einen Widder. Und wegen der 
Totung des einen Widders wurde mir in iunfhundert 
weniger einer Existenz das Haupt gespalten. Dies 


') D. h. die Leiden, die ihm seine friiheren Taten einbrachten. 
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ist nun meine letzte, meine funfhundertste Existenz; 
und weil ich dachte: , Heute werde ich von diesem Leid 
befreit werden*, wurde ich voller Freude und lachte 
deshalb. Dann aber dachte ich weinend: ,Ich habe, 
weil ich den einen Widder totete, in funfhundert Exi- 
stenzen die Spaltung meines Hauptes erlangt und werde 
heute von diesem Leid befreit werden; dieser Brahmane 
aber wird, weil er mich getotet hat, wie ich in funf- 
hundert Existenzen das Haupt gespalten bekommen 1 ; 
und aus Mitleid mit dir weinte ich.“ Darauf versetzte 
der Brahmane: „Fiirchte dich nicht, Widder, ich werde 
dich nicht toten.“ „Was sagst du, Brahmane? Ob du 
mich tbtest oder nicht, ich kann heute dem Tode nicht 
entgehen.“ ,,Filrchte dich nicht, Widder; ich will deine 
Bewachung ubernehmen und bei dir bleiben." ,, Brah- 
mane, gering ist deine Bewachung, das von mir getane 
Bose aber ist gross und stark." Darauf liess der Brah- 
mane den Widder los; und indem er sagte: „Wir wer- 
den diesen Widder von niemand tbten lassen,“ blieb er 
bei dem Widder mit seinen Schiilern. — Als nun der 
Widder kaum losgelassen war, streckte er nach einem 
Strauch, der neben der Spitze eines Felsens wuchs, 
seinen Hals aus und begann die Blatter zu fressen. In 
diesem Augenblick schlug ein Blitz in diese Felsspitze. 
Em Steinsplitter sprang ab, fiel auf den ausgestreckten 
Hals des Widders und spaltete sein Haupt. Viel Volks 
versammelte sich. — Damals aber war der Bodhisattva 
als eine Baumgottheit an diesem Orte wiedergeboren 
worden. Er setzte sich, wahrend die vielen Leute zu- 
schauten, durch gottliche Kraft mit gekreuzten Beinen 
in der Luft nieder; und da er dachte: ,,Wenn diese 
Leute so die Frucht des Bosen erkennten, wiirden sie 
wohl das Toten der Tiere unterlassen,“ sprach er, die 
Lehre erklarend, mit susser Stimme folgende Strophe: 
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,,Wenn so die Menschen denken wtirden: 

,Dies bringt uns nur Geburt in Leid‘, 
kein Wesen wiird’ ein Wesen toten; 
in Leid ja kommt, wer Wesen totet.“ 

Nachdem sie so der Bodhisattva durch die Furcht 
vor der Holle erschreckt hatte, verkiindete er die Lehre. 
Als aber die Menschen die Lehrverkundigung horten, 
standen sie aus Furcht vor der Holle ab vom Toten 
der Wesen. Nachdem dann der Bodhisattva die Lehre 
verktindet und viel Volks in den Tugenden befestigt 
hatte, kam er an den Ort seiner Verdienste. Auch die 
Volksmenge erreichte, nachdem sie bei der Ermahnung 
des Bodhisattva beharrt und Almosen gegeben und 
andere gute Werke getan hatte, die Gotterstadt 1 ). 

Nachdem der Meister diese Belehrung beendigt hatte, 
legte er die gegenseitigen Beziehungen klar und verband 
das Jataka mit den Worten: „Zu der Zeit war ich die 
Baumgottheit." 

Ende der Erz&hlung von der Totenspeise. 


19. Die Erzahlung von der Geliibdespeise. 

„Wenn du dich frei machst." Dies erzahlte der Mei- 
ster, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die 
Geliibdeopfer an die Gottheiten. Wenn namlich damals 
die Leute auf Handelsreisen gingen, toteten sie lebende 
Wesen, veranstalteten ein Opfer fur die Gottheiten und 
gingen weg mit dem Versprechen, unmittelbar nachdem 
sie die Erfullung ihres Zweckes erreicht hatten, ihnen 
wieder ein Opfer darzubringen. Wenn sie dann die Er- 
fullung ihres Zwecks erreichten, meinten sie sogleich, es sei 
durch die Macht der Gotter geschehen, toteten deshalb 
wieder viele Tiere und veranstalteten ein Opfer um sich 
von ihrem Versprechen loszumachen. — Als nun dies die 


ft D. h. sie wurden in einer der Gotterwelten wiedergeboren. 
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Monche sahen, fragten sie den Erhabenen: „Hat nun, 
Herr, dies einen Zweck?" Darauf erzahlte der Erhabene 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit: 

Ehedem versprach im Reiche Kasi in einem Dorfe 
ein reicher Burger einer Gottheit, die in einem Feigen- 
baume am Eingange des Dorfes wohnte, ein Opfer; 
und er ging sogleich hin, totete viele lebende Wesen 
und begab sich nach dem Fusse des Baumes um sich 
von seinem Versprechen frei zu machen. Die Baum- 
gottheit aber trat in die Gabel des Baumes und sprach 
folgende Strophe: 

,,Wenn du dich frei machst, lose dich 
erst fur das Leben nach dem Tod; 
wer so sich frei macht, fesselt sich. 

Nicht losen so die Weisen sich; 

Des Toren Losung ist ein Band." 1 ). 

Von da ab verloren die Menschen den Gefallen an 
solchen Tierabschlachtungen , wandelten in Tugend und 
gelangten nach der Gotterstadt. 

Als der Meister diese Belehrung beendigt hatte, 
legte er die gegenseitigen Beziehungen klar und verband 
das Jataka mit den Worten: „Zu der Zeit war ich die 
Baumgottheit. “ 

Ende der Erzahlung von der Geltibdespeise. 


20. Die Erzahlung von dem Rohrtrinken. 

„Da ich die Spur hinabgehn nur.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er, wahrend er im Gebiete von Kosala Almosen 
sammelte, in das Dorf Nalakapana 2 ) gekommen war und 

‘) D. h. wenn du darauf bedacht bist dein Versprechen durch 
Totung von Tieren einzulosen, so bewirkst du damit das Gegen- 
teil; denn dadnrch wirst du fur die Zukunft erst recht an weitere 
Existenzen gefesselt. 

2 J Der Name bedeutet „Trinken aus dem Rohr". 
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am Lotosteich von Nalakapana im Ketakawalde verweilte, 
mit Beziehung auf die Rohrstengel. Damals namlich hatten 
die Monche, nachdem sie im Lotosteich von Nalakapana 
gebadet hatten, die Novizen Rohrstengel holen lassen um 
Nadelbuchsen *) zu verfertigen. Als sie aber sahen, dass 
sie uberall gespalten waren, gingen sie zu dem Erhabenen 
hin und fragten: „Herr, wir wollen Rohrstengel holen um 
Nadelbuchsen zu verfertigen; diese sind aber von der 
Wurzel bis zur Spitze uberall gespalten. Was ist jetzt 
dies?" Der Meister erwiderte: ,,Dies, ihr Monche, war 
schon fruher einmal mein Aufenthaltsort; 11 und er erzahlte 
folgende Geschichte aus der Vergangenheit. 

In fruherer Zeit war dies Geholz ein Wald. Ein 
Wasserdamon frass die auf, welche in dessen Lotosteich 
hinabstiegen. Damals war der Bodhisattva ein Afifen- 
konig, so gross wie das Junge einer roten Gazelle; und 
von achtzigtausend AfTen umgeben lebte er in diesem 
Walde, seine Herde leitend. Er gab der Affenschar 
folgende Ermahnung: „Freunde, in diesem Walde sind 
Giftbaume und auch von Damonen bewohnte Lotos- 
teiche; wenn ihrFruchte und Blatter esst, die ihr vorher 
noch nicht gegessen habt, oder wenn ihr Wasser trin- 
ken wollt, von dem ihr noch nicht getrunken habt, so 
fragt erst mich um Erlaubnis.“ Sie gaben mit dem 
Worte „Gut“ ihre Zustimmung zu erkennen. Eines 
Tages kamen sie an einen Ort, wo sie vorher noch 
nicht gewesen waren. Als sie dort einen grossen Teil 
des Tages gewandert waren und nach Wasser suchten, 
sahen sie einen Lotosteich; sie tranken aber nicht von 
dem Wasser, sondern setzten sich nieder, indem sie die An- 
kunft des Bodhisattva erwarteten. Als der Bodhisattva 
kam, fragte er sie; „Warum, Freunde, trinkt ihr kein 
Wasser ?“ Sie antworteten: „ Wir wollen Eure Ankunft 


*) Es war den Monchen erlaubt fur die Nadeln, die zu ihren 
unentbehrlichen Ausrustungsgegenstanden gehSrten, sich Btichsen 
aus Rohr zu verfertigen. 
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erwarten." ,,Gut, Freunde," versetzte der Bodhisattva, 
ging um den Lotosteich herum und untersuchte die 
Spuren. Da sah er nur hinabfuhrende, aber keine her- 
auffuhrenden und er merkte, dass dieser ohne Zweifel 
von einem Damon bewohnt sei. Und er sprach: „Recht 
habt ihr daran getan, dass ihr kein Wasser tranket; der 
Teich ist von einem Damon bewohnt. “ — Als nun der 
Wasserdamon merkte, dass sie nicht in den Teich hin- 
abstiegen, teilte er, mit blauem Leib, weissem Antlitz, 
hochroten Handen und Fiissen furchtbar aussehend, das 
Wasser, stieg heraus und sprach: ,,Warum sitzt ihr 
hier? Steigt hinab und trinket Wasser !" Da fragte ihn 
der Bodhisattva: ,,Bist du der hier wohnende Wasser- 
damon? “ „Ja, ich bines." „Ergreifst du die in den Lotos- 
teich Hinabsteigenden?" „Ja, ich ergreife sie. Sogar 
vom Vogel angefangen, der hier hinabsteigt, lasse ich 
keinen los; auch euch werde ich alle fressen." „Wir 
werden uns nicht von dir fressen lassen." „Aber ihr 
werdet doch Wasser trinken." „Ja, wir werden Wasser 
trinken, aber wir werden uns nicht in deine Gewalt be- 
geben.“ „Aber wie werdet ihr Wasser trinken?" „Wie? 
Du denkst, wir werden hinabsteigen und trinken. Wir 
werden aber nicht hinabsteigen, sondern zu achtzig- 
tausend je einen Rohrstengel nehmen nnd gleichsam 
durch das Lotosrohr Wasser trinken. So werden wir 
aus deinem Lotosteiche Wasser trinken und so wirst 
du uns nicht fressen konnen." Da nun der Meister 
diesen Sachverhalt bemerkte, sagte er, als er vollig er- 
leuchtet war, von der folgenden Strophe die erste 
Vershalfte: 1 ) 

l ) D. h. es wird angenommen, dass der eigentliche Jataka- 
vers nur die zweite Halfte der Strophe umfasste und dass der 
erste Teil von Buddha bei seiner Erzahlung der Fabel hinzuge- 
dichtet wurde. 

Dutoit, Jatakam. 


7 
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„Da ich die Spur hinabgehn nur 
und nicht heraufgehn wieder sah, 
will mit dem Rohr ich Wasser trinken; 
so kannst du dann nicht toten mich.“ 

Nach diesen Worten liess der Bodhisattva einen 
Rohrstengel herbeibringen, dachte iiber die Vollkom- 
menheiten 1 ) nach, betatigte den Glauben 2 ) und blies 
mit dem Munde hinein. Da wurde das Rohr iiberall 
ganz hohl, ohne dass im Innern ein Knoten zuriick- 
blieb. Auf diese Weise liess er einen um den andern 
holen, blies hinein und gab ihn ihnen. Wenn er es so 
gemacht hatte, ware er nicht zu Ende gekommen, des- 
halb ist dies nicht so aufzufassen. Der Bodhisattva ging 
vielmehr um den Lotosteich herum und befahl: „Alle 
Rohre sollen ganz gespalten werden." Und durch die 
Grosse des guten Wandels der Bodhisattvas geht ein 
Befehl von ihnen in Erfullung. Von da an waren alle 
Rohre, die rings um den Lotosteich standen, ganz ge- 
spalten. — In diesem Weltalter 8 ) gibt es vier Wunder, 
die das Weltalter hindurch dauern. Welche vier? Das 
Zeichen des Hasen 4 ) im Monde wird dies ganze Welt- 
alter hindurch bestehen, denim Vattaka-Jataka 5 ) genannten 
Ort, wo das Feuer ausging, wird dies ganze Weltalter 
hindurch das Feuer nicht verbrennen, der Ort an dem 

1 ) Die zehn Vollkommenheiten sind: i. die Vollkommenheit 
im Almosengeben, 2. im Leben nach den Geboten, 3. im Ver- 
zichten, 4. im Wissen, 5. in der Kraftbetatigung, 6. in der Geduld, 
7. in der Wahrheit, 8. im Entschluss, 9. in der Freundlichkeit, 
10. im Gleichmut. 

-) Diese Betatigung des Glaubens bewirkt infolge der in 
dieser oder einer fruheren Existenz erworbenen Verdienste ein 
Wunder. 

s ) Ein Weltalter ist der Zeitraum vom Beginn der Zerstdrung 
eines Weltsystems bis zur Vollendung seiner Wiederherstellung. 

4 ) Nach indischer Ansicht ist der Mann im Mond ein Hase. 

“) Dies 1st das Jataka 35, bei Fausboll Band I, S. 212- 215 



Topferhause 1 ) wird dies ganze Weltalter hindurch un- 
beregnet bleiben und die Rohre, die rings um diesen 
Lotosteich stehen, werden das ganze Weltalter hindurch 
ganz gespalten bleiben. Dies sind die vier Wunder, 
die dies Weltalter hindurch dauern. — Als der Bodhi- 
sattva diesen Befehl gegeben hatte, nahm er einen 
Stengel und setzte sich nieder. Auch die 80000 Affen 
nahmen jeder ein Rohr und setzten sich rings um den 
Lotosteich nieder. Diese zogen wie der Bodhisattva an 
dem Stengel und tranken alle, am Ufer sitzend, Wasser 
zur Zeit des Wassertrinkens. Als sie so Wasser ge- 
trunken hatten, ging der Wasserdamon, ohne etwas ge- 
fangen zu haben, missmutig in seine Behausung. Auch 
der Bodhisattva begab sich mit seiner Umgebung in 
den Wald. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Dass, ihr 
Monche, diese Rohre ganz gespalten sind, ist nur ein 
friiherer Befehl von mir“, diese Belehrung beendigt hatte, 
legte er die Beziehungen klar und verband das Jataka mit 
den Worten: „Damals war der Wasserdamon Devadatta, 
die 80000 Affen waren die Buddhaschar, der erfinderische 
Affenkdnig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Rohrtrinken. 


21. Die Erzahlung von der Kuruhga- 
Gazelle 2 ). 

„Erkannt hat der Kurunga wohl.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
Devadatta. Zu einer Zeit namlich hatten sich die Monche 
in der Lehrhalle versammelt und sich dort niedergesetzt, 
indem sie die Unehre des Devadatta mit folgenden Worten 
erzahlten: „Freund, Devadatta hat, um den Vollendeten zu 


J ) Die Geschichte ist erzahlt im 81. Sutta des Majjhima-Nikaya. 
~) Kurunga ist eine nicht naher zu bestimmende Antilopenart. 
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toten, Bogenschutzen ausgesendet, einen Felsblock herunter- 
geschleudert und den Dhanapalaka losgelassen 1 ); Qberall 
ist er darauf aus den mit den zehn Kraften Ausgestatteten 
zu tdten. “ Da kam der Meister, liess sich auf dem her- 
gerichteten Sitze nieder und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr MSnche, habt ihr euch jetzt hier zusammen niederge- 
setzt?" Sie antworteten: „Herr, wir haben uns hier zu- 
sammen niedergesetzt zur Erzahlung der Unehre des Deva- 
datta, weil Devadatta auf Eure Totung aus ist.“ Darauf 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Deva- 
datta darauf aus mich zu toten, sondern auch schon fruher 
war er darauf aus; aber er vermochte nicht mich zu toten." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Kurunga-Gazelle geworden und ver- 
weilte in einer Waldgegend, indent er Friichte ver- 
zehrte. Zu einer Zeit verzehrte er an einem fruchtereichen 
Sepannibaume die Sepannifriichte. — Nun erkundete 
damals ein im Dorfe wohnender Gerustjager 2 ) am Fusse 
der Fruchtbaume die Spuren der Gazellen, befestigte 
dann oben am Baume sein Gerust und setzte sich dort 
nieder; wenn dann immer die Gazellen kamen um 
Friichte zu fressen, traf er sie mit seinem Speere und 
erwarb sich so durch den Verkauf ihres Fleisches den 
Lebensunterhalt. Als dieser nun eines Tages am Fusse 
dieses Baumes die Fussspur des Bodhisattva bemerkte, 
befestigte er auf diesem Sepannibaume sein Gerust- 
und nachdem er in der Friihe gegessen hatte, ging er 
mit seinem Jagdspiess in den Wald, stieg auf den Baum 
hinauf und setzte sich auf sein Gerust. Der Bodhi- 
sattva verliess auch in der Friihe seinen Wohnort und 


‘) Dies sind die drei Versuche, die Devadatta machte um 
Buddha aus dem Wege zu raumen. Vgl. „Leben des Buddha", 
S. 172—180. An dieser Stelle hat ubrigens der Elefant, der hier 
Dhanapalaka (= Geldhuter) heisst, den Namen Nalagiri. 

*) Was das Wort bedeutet, ist im folgenden erklart. 
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karu herbei urn die Sepannifruchte zu verzehren. Doch 
ging er absichtlich nicht zu der Baumwurzel hin; denn 
er dachte: ,,ManchmaI befestigen Geriistjager ihr Ge- 
rilst an den Baumen; droht hier eine solche Gefahr?“ 
Und er ging ringsherum und blieb in einer Entfemung 
stehen. Als der Jager merkte, dass der Bodhisattva 
nicht herankam , nahm er in seinem Geruste sitzend 
Sepannifruchte und liess sie vor ihn hinfallen. Der 
Bodhisattva dachte: „Diese Friichte kommen her und 
fallen vor mich hin; ist da oben wohl ein Jager? und 
er schaute wieder und wieder hinauf und sah den Jager. 
Dann sprach er, als ob er ihn nicht bemerkte: „He, 
Baum, fruher liessest du wie eine herabhangende Pflanze 
deine Friichte gerade herabfallen; heute aber hast du 
deine Baumeigenschaft aufgegeben. Da du nun so deine 
Baumeigenschaft aufgegeben hast, will ich mich zu einer 
andern Baumwurzel begeben und dort meine Nahrung 
suchen;“ und darauf sagte er folgende Strophe: 
„Erkannt hat der Kurunga wohl, 
was du, Sepanni, fallen lasst; 
ich geh’ zu einem andern Baum, 
denn deine Frucht gefallt mir nicht.“ 

Da warf der Jager, der in seinem Geriist sass, 
seinen Speer und sagte: „Geh, jetzt habe ich ihn ge- 
fehlt.“ Der Bodhisattva kehrte sich urn, blieb stehen 
und sprach: „He, Mann, wenn du jetzt auch mich ge- 
fehlt hast, so wirst du doch die acht grossen Hollen, 
die sechzehn kleinen Hollen 1 ), die funffachen Fesseln 2 ) 
und die iibrigen Dinge, die durch das Karma erzeugt 
werden, nicht verfehlen.“ Und nach diesen Worten 
lief er davon und ging, wohin er wollte. Der Jager 
* aber stieg herab und begab sich, wohin er wollte. 

hMeist werden nicht i6,sondern 128 kleinereHollenangenommen. 

9 ) Damit sind wohl die Vergniigungen der funf Sinne gemeint. 
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Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist Devadatta darauf aus mich zu toten, 
sondera auch friiher war er schon darauf aus, vermochte 
aber nicht mich zu t6ten“, diese Belehrung beendigt hatte, 
stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und verband 
das Jataka mit den Worten: ,,DamaIs war der Gertistjager 
Devadatta, die Kurufiga-Gazelle aber war ich. “ 

Ende der Erzahlung von der Kurunga-Gazelle. 


22. Die Erzahlung von dem Hunde. 

„Die Hunde, die im Konigshof." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
das Wirken fur die Verwandten. Dies wird im zw olften 
Buch, imBhaddasalajataka 1 ) bekannt gemacht werden. Nach- 
dem er aber diese Erzahlung beschlossen hatte, erzahlte er 
folgende Geschichte aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva infolge einer entsprechenden Tat 2 ) 
als ein Hund wiedergeboren worden und hielt sich in 
einem grossen Leichenfelde auf, umgeben von mehreren 
hundert Hunden. Nun bestieg eines Tages der Konig 
seinen mit weissen Sindhurossen 3 ) bespannten, mit allem 
Schmuck gezierten Wagen und fuhr nach seinem Parke; 
und nachdem er dort den Rest des Tages sich ergangen 
hatte, kehrte er, als die Sonne untergegangen war, nach 
der Stadt zuruck. Das Riemenzeug von diesem Wagen 
liessen sie, wie es am Wagen befestigt war, im Konigs- 
hofe zuruck. Da es aber wahrend der Nacht regnete, 
wurde dieses nass. Und es kamen vom obern Teil des 

0 Dies ist das 465. Jataka; vgl. S. 50, Anm. 2. 

*) Als Hund wiedergeboren zu werden gait als eine der 
argsten Strafen. 

3 ) Die weissen Rosse vom Sindhu (= Indus) galten in Indien 
als die wertvollsten. 
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Palastes die Hunde des koniglichen Hofes herab und 
frassen das Leder und die Riemen des Wagens. Am 
nachstenTage teilte man demKonige mit: „Herr, durch 
eine Offnung sind Hunde eingedrungen und haben das 
Leder und die Riemen des Wagens gefressen.“ Da 
wurde der Konig zornig auf die Hunde und sprach: 
„Wo immer ihr einen Hund seht, sollt ihr ihn toten.“ 
Von da an begann eine grosse Vernichtung der Hunde. 
Als sie, wo immer man sie sah, getotet wurden, iiefen 
sie fort und begaben sich auf das Leichenfeld zu dem 
Bodhisattva. Der Bodhisattva fragte: „Euer haben sich 
viele versammelt; was ist die Ursache davon?“ Sie er- 
widerten: ,,Der Konig ist erzurnt, weil im koniglichen 
Palast das Leder und das Riemenzeug seines Wagens 
von Hunden gefressen wurde, und hat deshalb die To- 
tung der Hunde angeordnet. Viele Hunde gehen zu- 
grunde, grosse Furcht ist entstanden.“ Der Bodhisattva 
bedachte: ,,An einem bewachten Orte gibt es fur die 
Hunde kein Eindringen von aussen; von den Hofhunden 
im Innern des Konigspalastes wird dies getan worden 
sein. Jetzt aber geschieht den Dieben nichts und die 
Nicht-Diebe werden getotet. Wie, wenn ich jetzt dem 
Konige die Diebe anzeigen und der Schar meiner Ver- 
wandten das Leben erhalten wiirde?“ Und er trostete 
seine Verwandten mit den Worten: ,,Fiirchtet euch 
nicht, ich werde euch Furchtlosigkeit verschaffen; bleibt 
hier, wahrend ich den Konig aufsuche.“ Darauf stellte 
er sich die io Vollkommenheiten 1 ) vor Augen, machte 
die Betatigung der Freundschaft zu seiner Fuhrerin und 
befahl: ,,Niemand vermoge auf mich eine Erdscholle 
oder einen Stock zu werfen.“ So ging er allein in die 
Stadt hinein. Kein Mensch aber, der ihn sah, wurde 
bei seinem Anblick bose. — Nachdem nun der Konig 


) Vgl. S. 98, Anm. 1. 



die Totung der Hunde angeordnet hatte, sass er selbst 
auf seinem Richtersitz. Der Bodhisattva begab sich 
dorthin und gelangte mit einem Sprung unter den Sitz 
des Konigs. Die Leute des Konigs versuchten ihn zu 
vertreiben, aber der Konig verbot es ihnen. Als sich 
der Bodhisattva ein wenig erholt hatte, kam er unter 
dem Sessel hervor, verehrte den Konig und fragte: 
,,Lasst Ihr die Hunde sterben?“ ,,Ja,“ war die Antwort. 
,,Was haben sie verschuldet, Fiirst der Manner? 1 ' ,,Sie 
haben das Lederzeug, das meinen Wagen bedeckte, 
und die Riemen gefressen." ,,Kennt Ihr die, welche sie 
gefressen haben?" ,,Wir kennen sie nicht." ,,Wenn Ihr 
nicht der Wahrheit gem&ss wisst, welche die Leder- 
fresser und dieDiebe sind, so ist es nicht recht sie toten zu 
lassen, wo immer man sie sieht, o Herr." „Ich habe 
die Totung der Hunde angeordnet mit den Worten: 
,Weil die Hunde das Wagenleder gefressen haben, so 
totet sie alle, wo ihr sie seht.‘“ ,,Wie aber, toten Eure 
Leute alle Hunde oder gibt es auch solche, die dem 
Tode entgehen?" ,,Es gibt auch solche; die Hofhunde 
in unserm Palaste werden nicht getotet." Darauf sprach 
der Bodhisattva: ,,0 Grosskonig, eben habt Ihr gesagt: 
,Ich habe die Totung der Hunde angeordnet, dass sie, 
wo immer man sie sieht, alle getotet werden sollen, 
weil sie das Wagenleder gefressen haben'; jetzt aber 
sagt Ihr : ,Die Hofhunde in meinem Palaste werden nicht 
getotet.' Geht Ihr nicht, wenn dies sich so verhalt, aus 
Vorliebe und anderen Grunden die iiblen Wege 1 )? Die 
ublen Wege sind nicht recht; dies ist nicht Konigsart. 
Dem Konig kommt es zu nach den Grunden zu forschen 
so unparteiisch wie eine Wage; und jetzt werden die 
Hunde des koniglichen Hofes nicht getotet, wohl aber 

') Die vier ublen Wege sind die Betatigung von Parteilicb- 
keit, von Schuld, vori Verblendung und von Furelit. 
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die elenden Hunde 1 ). Wenn dies sich so verhalt, so ist 
dies keine Totung aller Hunde, sondera nur eine Totung 
•der elenden Hunde.“ Nach diesen Worten sprach das 
grosse Wesen mit stisser Stimme: „0 Grosskonig, was 
Ihr tut, das ist keine Gerechtigkeit; 11 und indem er 
dem Konige das Recht verkiindete, sagte er folgende 
Strophe: 

„Die Hunde, die im Konigshof erwuchsen, 
die hofischen, voll Schonheit und voll Kraft, 
sind nicht zu toten, wir jedoch zu toten; 
nicht ist dies rechte Totung, sondern Mord 

der Schwachen.“ 

Als der Konig die Worte des Bodhisattva vernom- 
men hatte, sprach er: „Kennst du, Weiser, irgend einen, 
der das Wagenleder gefressen hat?“ „Ja, ich kenne 
ihn.“ „Wer hat es gefressen?“ „Die Hofhunde, die in 
Eurem Hause wohnen.“ „Wie ist aber zu erkennen, 
dass es von diesen gefressen wurde?“ „Ich werde 
zeigen, dass sie es gefressen haben.“ ,,Zeige es, Weiser.“ 
Darauf sprach der Bodhisattva: ,,Lasst die Hofhunde 
in Eurem Palaste herbeiholen und auch ein wenig Butter- 
milch und Kusa-Gras 2 ) herbeischaffen.“ Der Konig tat 
so. Darm sagte der Bodhisattva: „Tauchet dieseGraser 
in die Buttermilch ein und gebt es den Hunden zu 
trinken.* 1 Der Konig tat also und liess sie trinken. Als 
es die Hunde nun getrunken hatten, erbrachen sie es 
samt dem Leder. — Da war der Konig zufrieden wie 
iiber einen Bescheid des allwissenden Buddha und ehrte 
den Bodhisattva durch Verleihung des weissen Sonnen- 

*) Damit sind die frei umherschweifenden, halb verhungerten 
** Hunde gemeint, die keinen Herrn haben, im Gegensatz zu den 
gut gefiitterten Hunden im Palast. 

'■) Das Kusa-Gras wurde von den Brahmanen bei mancherlei 
religidsen Akten benutzt. 



schirmes 1 ). Der Bodhisattva erklarte nun dem Konige 
mit den Worten: 

„In Tugend wandle, grosser Konig, 

du Spross aus furstlichem Geblilt" 

und mit den ubrigen von den im Tesakunajataka 2 ) an- 
gefuhrten zehn Versen iiber den Wandel in Tugend 
die Lehre; dann sagte er: „Sei, o Grosskonig, von nun 
an unermudlich“ und befestigte ihn so in den ftinf Vor- 
schriften. Hierauf gab er dem Konige den weissen 
Sonnenschirm wieder zuriick. Als der Konig die Lehr- 
erklSrung des Bodhisattva vernommen hatte, schenkte 
er alien Wesen Sicherheit des Lebens und gewahrte 
alien Hunden, vom Bodhisattva angefangen, fur immer 
Speise ahnlich seiner eignen Nahrung. Und er blieb 
bei der Ermahnung des Bodhisattva, gab Almosen und 
tat andere gute Werke; und als er starb, wurde er im 
Gotterhimmel wiedergeboren. Die Hundsermahnung 5 ) 
aber bestand zehntausend Jahre. Auch der Bodhisattva 
kam, nachdem er den Rest seines Lebens verbracht 
hatte, an den Ort seiner Bestimmung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist der Vollendete auf den Nutzen seiner 
Angehorigen aus, sondern auch schon frtiher war er darauf 
aus“, diese Lehrunterweisung beschlossen hatte, stellte er 
die gegenseitigen Beziehungen klar und verband das 
Jataka mit den Worten: „Damals war Ananda der Konig, 
die ubrigen waren die Buddhaschar, der Hund aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem Hunde. 


*) Dies ist ein Zeichen der koniglichen Majestat. Vgl. „Leben 
des Buddha", S. 4 und 13. 

2 ) Dies ist das 521. Jataka; bei Fausboll Bd. V, S. 109— 125. 
s ) D. h. die Ermahnung, die der Bodhisattva als Hund ge- 
geben hatte. 
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23. Die Erz£hlung von dem edlen Rosse 

Bhoja. 

„Auch wenn ich auf der Seite lieg’.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana venveilte, mit Beziehung 
auf einen Monch, der in seinem Streben nachgelassen 
hatte. Zu der Zeit redete der Meister diesen Monch an 
und sprach: „Ihr Monche, in friiherer Zeit betatigten die 
Weisen auch in ungiinstiger Lage ihr Streben; und auch 
wenn sie eine Wunde erhalten hatten, liessen sie nicht 
nach.“ Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Ge- 
schichte aus der Vergangenheit. 

Als ehedem Brahmadatta zu Benares regierte, hatte 
der Bodhisattva in der beriihmten Bhojafamilie der 
Sindhurosse seine Wiedergeburt genommen und war 
das mit allem Schmuck gezierte Leibross des Konigs 
von Benares. Er frass aus einer goldenen Schussel, 
hunderttausend an Wert, dreijahrige Reisspeise von 
hOchstem Wohlgeschmack und stand auf einem mit vier- 
fachen Wohlgeriichen besprengten Boden. Diese Stelle 
war umgeben mit roten Zelttiichern, dariiber war ein 
mit goldenen Sternen geschmtickter Tuchbaldachin; sie 
war geziert mit duftenden Kranzen und Guirlanden und 
eine Lampe mit wohlriechendem 01 brannte dort immer. 
— Es gibt aber keine Konige, die das Reich von Bena- 
res nicht erstreben. Zu einer Zeit umlagerten sieben 
KOnige Benares und schickten dem Konige von Benares 
einen Brief mit dem Inhalt, er solle ihnen sein Reich 
geben oder mit ihnen kampfen. Der Konig liess seine 
Minister zusammenkommen , erklarte ihnen den Sach- 
verhalt und fragte: „Freunde, was sollen wir da tun? u 
Sie antworteten: „Herr, Ihr sollt nicht jetzt zuerst zum 
Kampf gehen, sondern schickt den Ritter so und so 
und lasst ihn kampfen; wenn er es nicht kann, werden 
wir weiter sehen.“ Der Konig liess ihn kommen und 
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sprach: „Wirst du imstande sein, Freund, mit den 
sieben Konigen zu kampfen?" Er erwiderte: ,,Herr, 
wenn ich dein edles Bhoja-Sindhuross bekomme, so 
sollen die sieben Konige nur kommen; dann werde ich 
imstande sein mit den Konigen auf dem ganzen Jambu- 
Erdteil zu kampfen." Darauf sprach der Konig: „Freund, 
mein edles Bhoja-Sindhuross mag es sein oder ein 
anderes; nimm, welches du willst, und kampfe! “ Jener 
versetzte: „Gut, Herr," griisste den Konig und stieg 
vom Palaste hinunter. Dann liess er sich das edle Bhoja- 
Sindhuross holen und wappnete es wohl; er selbst 
rustete sich mit voller Rustung, giirtete sich sein Schwert 
um und verliess, auf dem Rticken des Sindhurosses 
•sitzend, die Stadt. Wie ein Blitz einherfahrend durch- 
brach er das erste Heerlager, nahm einen Konig ge- 
fangen, brachte ihn in die Stadt und iibergab ihn der 
Besatzung. Dann ging erwieder, durchbrach das zweite 
Heerlager, das dritte usw. Nachdem er so fiinf Konige 
gefangen genommen und das sechste Heerlager durch- 
brochen hatte, empfing das edle Bhoja-Ross, als er den 
sechsten Konig gefangen nahm, eine Wunde. Das Blut 
stromte heraus und es bekam gewaltige Schmerzen. 
Als der Ritter merkte, dass es verwundet sei, liess er 
das edle Bhoja-Sindhuross an der Tttre des Konigs 
sich niederlegen, nahm ihm die Rustung ab und begann 
ein andres Pferd zu wappnen. Da schlug der Bodhi- 
sattva, in ganzer Lange auf der Seite liegend, die Augen 
auf; und als er den Ritter sah, dachte er: „Dieser 
wappnet ein andres Pferd und dieses Pferd wird nicht 
imstande sein das siebente Heerlager zu durchbrechen 
und den siebenten Konig gefangen zu nehmen. Die 
von mir getane Arbeit wird verloren gehen, auch der 
unvergleichliche Ritter wird zugrunde gehen, der Konig 
wird in die Gewalt seiner Feinde kommen. Ausser mir 



109 


ist ja kein andres Ross imstande das siebente Heer- 
lager zu durchbrechen und den siebenten Konig ge- 
fangen zu nehmen.“ Und daliegend rief er den Ritter 
herbei und sprach: „Lieber Ritter, ausser mir ist kein 
andres Ross imstande das siebente Heerlager zu durch- 
brechen und den siebenten Konig gefangen zu nehmen. 
Ich mdchte aber die von mir getane Arbeit nicht zu- 
grunde gehen lassen; deshalb lasse mich aufstehen und 
wappne mich!“ Und nach diesen Worte sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Auch wenn ich auf der Seite lieg’, 
mit Wunden ganz bedeckt auch bin, 
doch kann ich mehr als sonst ein Pferd; 
drum wappne mich nur, Reitersmann.“ 

Der Ritter hiess den Bodhisattva aufstehen, ver- 
band ihm seine Wunde und wappnete ihn wieder voll- 
standig. Dann setzte er sich auf seinen Rucken, durch- 
brach das siebente Heerlager, nahm den siebenten Konig 
gefangen und ubergab ihn dem Heere des Konigs. Auch 
den Bodhisattva fuhrten sie zur Ture des Konigs. Der 
Konig kam um ihn zu sehen. Da sprach das grosse 
Wesen zum Konige: „0 Grosskonig, tdtet nicht die 
sieben Konige, sondern lasst sie ein Unterpfand geben 
und entlasst sie dann. Die Ehre, die mir und dem 
Ritter zukommt, erweist nur dem Ritter; denn es ist 
nicht recht einen Krieger, der sieben Konige gefangen 
genommen und Euch gegeben hat, herunterzusetzen. 
Ihr aber gebt Almosen, bewahret die Gebote, fiihret 
die Regierung in Gerechtigkeit und Recht." Nachdem 
so der Bodhisattva dem Konig eine Ermahnung gegeben 
hatte, loste man ihm die Riistung. Als nun seine Rii- 
stung Stuck fur Stuck abfiel, verschied er. Der Konig 
vollzog an seinem Leichnam die Bestattungsfeierlich- 
keiten und verlieh dem Ritter grosse Ehren; die sieben 
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KOnige entliess er wieder in ihr Land, nachdem er sie 
Unterpfander hatte geben lassen, dass sie es nicht wie- 
der tun wurden. Nachdem er dann in Gerechtigkeit 
und Recht seine Regierung gefuhrt hatte, kam er am 
Ende seines Lebens an den Ort seiner Verdienste. 

Dann spracb der Meister: ,,So haben, ihr Monche, 
in fruherer Zeit die Weisen auch an einem ungiinstigen Orte 
ihr Streben betatigt; und obwohl sie eine solche Wunde 
erhielten, bessen sie nicht nach. Du aber, der du in dieser 
zum Heile fiihrenden Lehre Monch geworden, warum lasst 
du in deinem Streben nach?“ Darauf verktindete er die 
vier Wahrheiten. Am Ende der Verkundigung der Wahr- 
heiten gelangte der Monch zur Frucht der Heiligkeit. — 
Nachdem nun der Meister die Lehrunterweisung beendigt 
hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und 
verband das Jataka mit den Worten: „Damals war Ananda 
der Konig, der Ritter war Sariputta, das edle Bhoja-Sin- 
dhuross aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem edlen Bhoja-Rosse. 


24. Die Erzahlung von dem edlen Rosse. 

„Wann iminer auch.“ Auch dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen, der 
in seinem Streben nachgeiassen hatte. Als aber der Meister 
diesen Monch angeredet und gesagt hatte: „0 Monch, in 
fruherer Zeit betatigten die Weisen auch an einem un- 
gunstigen Orte, auch wenn sie Wunden empfangen hatten, 
ihr Streben," erzahlte er folgende Gescbichte aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem Brahmadatta zu Benares regierte. um- 
lagerten, wie oben ausgefuhrt 1 ), sieben Konige die 
Stadt. Da spannte ein Wagenkampfer zwei Sindhurosse 
an, die Bruder waren, verliess die Stadt, durchbrach 
sechs Heerlager und nahm sechs Konige gefangen. In 

J ) D. h. der Anfang ist wortlich nach der vorhergehenden 
Erzahlung zu erganzen. 



Ill 


diesem Augenblick erhielt das altere Pferd eine Wunde. 
Der Wagenfiihrer fuhr mit dem Wagen fort, kam zur 
Time des Konigs, machte den alteren Bruder vom Wa- 
gen los, nahm ihm die Rustung ab, liess ihn sich auf 
eine Seite legen und begann ein anderes Ross zu wapp- 
nen. Als ihn der Bodhisattva sah, dachte er, wie oben 
ausgeftihrt, rief den Wagenfiihrer herbei und sprach da- 
liegend folgende Strophe: 

,,Wann immer auch zu welcher Zeit, 
wo immer auch an welchem Ort, 
das edle Ross erringt Erfolg, 
das schlechtre Pferd bleibt stets zuriick." 

Der Wagenlenker liess den Bodhisattva aufstehen, 
schirrte ihn an, durchbrach das siebente Heerlager, fuhr 
mit dem siebenten Konig auf dem Wagen fort, kam zur 
Ture des Konigs und machte das Sindhuross los. Nach- 
dem der Bodhisattva, auf einer Seite liegend, dem Konige, 
wie oben erwahnt, eine Ermahnung gegeben hatte, ver- 
schied er. Der Konig vollzog an seinem Leichnam die Be- 
stattungsfeierlichkeiten und ehrte den Wagenlenker sehr; 
nachdem er dann in Gerechtigkeit seine Regierung aus- 
geubt hatte, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister die Lehrunterweisung beendigt 
und die vier Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit den Worten: (Am Ende der Unterweisung von 
den Wahrheiten gelangte der Monch zur Heiligkeit) „Da- 
mals war der Thera Ananda der Konig, das Ross war 
der vollig Erleuchtete." 

Ende der Erzahlung von dem edlen Rosse. 


25. Die Erzahlung von dem Badeplatz. 

„Ein jedes Pferd an andren Stellen." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
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auf einen Monch, der der Gefahrte 1 ) des Heerfflhrers der 
Lehre und frilher Goldschmied gewesen war. Nur die Buddhas 
aber besitzen die Kenntnis der Gedanken und Wunsche, andere 
nicht. Da also der Heerfuhrer der Lehre fur sich die Kennt- 
nis der Gedanken und Wunsche nicht besass und die Ge- 
danken und Wunsche seines Gefahrten nicht kannte, gab 
er ihm die Unreinheit als Betrachtungsstoff. Dies passte 
aber nicht fur ihn, warum? Er hatte der Reihe nach in 
funthundert Existenzen seine Wiedergeburt in einer Gold- 
schmiedsfamilie genommen. Da er nun so lange Zeit nur 
das Anschauen des ganz reinen Goldes betatigt hatte, war 
die Unreinheit (als Betrachtungsstoff) nicht passend fur 
ihn. Und er brachte vier Monate hin, ohne auch nur den 
Gegenstand der Betrachtung begreifen zu konnen. Da nun *, 
der Heerfuhrer der Lehre seinem Gefahrten die Heiligkeit 
nicht verschaffen konnte, dachte er: „Sicherlich ist dieser 
ein von Buddha zu Bekehrender; ich will ihn zu dem Vol- 
lendeten hinftihren." Und er ging mit ihm in der Fruhe 
zu dem Meister hin. Der Meister fragte: „ Warum, Sari- 
putta, bist du mit einem Mdnche gekornmen?' 1 Sariputta 
antwortete: „Ich, o Herr, gab diesem einen Betrachtungs- 
stoff, aber in vier Monaten hat er nicht einmal den Gegen- 
stand der Betrachtung begriffen; dahcr dachte ich: ,Er 
wird ein von Buddha zu Bekehrender sein‘ und bin mit 
ihm zu Euch gekornmen." Buddha fragte weiter: „Sari- 
putta, welchen Betrachtungsstoff hast du deinem Gefahrten 
gegeben?" Er erwiderte: „Die Betrachtung von der Un- 
reinheit, Erhabener." Darauf sprach Buddha: „ Sariputta, 
du besitzest nicht die Kenntnis der Gedanken und Wunsche 
der Wesen. Gehe jetzt und komme zur Abendzeit mit j 
deinem Gefahrten wieder." Nachdem der Meister so den * 
Thera entlassen hatte, liess er dem Monche ein hubsches 
Unter- und Obergewand geben, ging mit ihm zum Almosen- 
sammeln und liess ihm vorzugliche harte und weiche Speise 
reichen. 

Dann begab er sich, umgeben von einer grossen 
Schar Monche, wieder nach dem Kloster und verbrachte in j 
seinem duftenden Gemache einen Teil des Tages; hierauf 
nahm er den Monch mit auf einem Gange von Kloster zu 


*) D. h. ein Monch, der sich unter die besondere Leitung des 
anderen begeben hatte. 
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Kloster 1 ), erschuf in einem Mangowalde einen Lotosteich 
und darin einen grossen Lotosbusch, bildete dort eine 
grosse Lotosblume und liess ihn dort niedersitzen, in- 
dem er sprach: „Setze dich hier hin, Monch, und schaue 
diese Blume an.“ Darauf ging er in sein duftendes Ge- 
mach zurfick. — Der Monch betrachtete nun wieder und 
immer wieder die Blume. Da liess der Erhabene die Blume 
altem. Wahrend jener sie betrachtete, wurde sie alt und 
verlor die Farbe. Darauf fielen ihre Blatter, vom Rande 
angefangen , hemieder und in einem Augenblick waren 
alle herabgefallen. Dann fielen die Staubgefasse herab 
und nur das Samengehause blieb iibrig. Als der Monch das 
sah, dachte er: „ Diese Lotosblume war jetzt schon und 
anschauenswert; nun aber ist ihre Farbe vergangen, ihre 
Blatter und Staubgefasse sind herabgefallen und nur das 
Samengehause ist ubrig geblieben. Die so gestaltete Lotos- 
blume hat der Verfall erreicht; warum soli er nicht auch 
meinen Korper erreichen? Verganglieh sind alle zusammen- 
gesetzten Dinge !“ So erreichte er die iibernaturliche Ein- 
sicht. Der Meister erkannte, dass in sein Herz die uber- 
nattirliche Einsicht eingezogen sei; und in seinem duften- 
den Gemache sitzend entsandte er ein Bild von sich 2 ) und 
sprach folgenden Vers: 

„Zerstor’ in dir die Eigenlust, 

wie mit der Hand im Herbst die Lotosblume; 

vollende du den Friedensweg, 

die von dem Heiligen gelehrte Seligkeit." 

Am Ende dieser Strophe gelangte der Monch zur 
Heiligkeit; und er dachte: „Befreit ftirwahr bin ich von 
alien Existenzen" und sprach: 

„Wer wohl verbracht sein Leben reifen Sinnes, 
getilgt die Lust, den letzten Korper tragend 3 ), 
in Reinheit lebt, die Sinne wohl geordnet, 
glanzt wie der Mond, den Rahus 4 ) Hauch verschonet. 

*) Das Jetavana bestand aus einer Anzahl von einzelnen kleinen 
Gebauden, vgl. „Leben des Buddha", S. 147 f. Diese sind wohl 
mit dem Ausdruck gemeint. 

*) Vgl. S. 31. Dies Abbild von Buddha, das dem Monche 
erscheint, spricht den Vers, wahrend Buddha selbst bleibt, wo er ist. 

3 ) D. h. wessen gegenwartige Existenz die letzte ist. 

4 ) Rahu ist eine Gottheit, die manchmal Sonne und Mond er- 
sehiittert, indem sie dieselben in ihren Mund nimmt. 

O 

D utoit, JataKam. 0 
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Voll Ruhe, alles Dunkel, alien Irrtum 
beseitigend und restlos jeden Flecken, 
der Sonne gleich lasst er sein Licht erglanzen, 
die tausendfach am Himmelszelte strahlet.“ 

Mit solchen und ahnlichen Versen stiess er begeisterte 
Ausrufe aus; dann ging er zum Erhabenen hin und ver- 
ehrte ihn. Auch der Thera kam, verehrte den Meister 
und ging mit seinem Gefahrten fort. 

Diese Begebenheit wurde unter den Monchen be- 
kannt. Da setzten sich die Monche in der Lehrhalle 
nieder, indem sie die Tugenden des mit den zehn Kraften 
Ausgestatteten mit folgenden Worten priesen: „Freund, 
der Thera Sariputta erkannte nicht die Gedanken seines 
Gefahrten, da er nicht die Erkenntnis der Gedanken 
besitzt; der Meister aber erkannte sie und hat ihm 
an einem Tage die Heiligkeit samt den Unterscheidungen 
verliehen. Ja, grossmachtig sind die Buddhas!" Da 
kam der Meister, liess sich auf einem hergerichteten 
Sitze nieder und fragte: „Zu was fur einer Erzahlung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Sie ant- 
worteten: „Zu keiner anderen, Erhabener, als zur Erzah- 
lung, wie du die Gedanken und Wtinsche des Gefahrten 
des Heerfuhrers der Lehre erkanntest." Darauf sprach 
Buddha: „Dies ist nicht wunderbar, ihr Monche, dass ich, 
nachdem ich Buddha geworden bin, dessen Gedanken 
kenne; auch fruher kannte ich schon dessen Gedanken"; 
und er erzahlte folgende Begebenheit aus der Vergangenheit: 

Ehedem fuhrte zu Benares Brahmadatta die Regie- 
rung. Damals lehrte der Bodhisattva den Konig die 
Dinge und die Tugenden 1 ). Damals nun liess man am 
Badeplatze des koniglichen Leibpferdes ein andres Pferd, 
eine Mahre, baden. Als das Leibpferd an den Badeplatz, 
wo das andre Pferd gebadet hatte, hinabstieg, wurde 
es von Ekel erfasst und es wollte nicht baden. Da ging 
der Pferdewarter zum Konige hin und sagte: „Herr, 
dein Leibpferd will nicht nach dem Badeplatze hinab- 
steigen.“ Da schickte der Konig den Bodhisattva fort 


') Mit den Dingen ist das fur den Konig notwendige positive 
Y/issen gemeint im Gegensatz zu den moralisehen Vorschriften, 
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mit den Worten: „Gehe, du Weiser, und erkunde, aus 
welchem Grunde das Ross, da es zum Badeplatze hin- 
abgefuhrt wird, nicht hinabsteigt.“ Der Bodhisattva er- 
widerte: „Es ist gut, Herr.“ Und er ging zu dem Fluss- 
ufer hin, schaute das Pferd an, und da er merkte, dass 
es nicht krank war, uberlegte er: „Aus welchem Grunde 
steigt es nicht in diesen Badeplatz hinab?“ Da dachte 
er: ,,Zuerst wird hier ein andres Pferd gebadet worden 
sein; darilber empfindet es Ekel und steigt nicht 
hinein, mein’ ich;“ und er fragte die Pferdewarter: 
,,He, wen habt ihr zuvor an dieserStelle baden lassen?“ 
Sie antworteten: ,,Ein andres Pferd, Herr.“ Da merkte 
der Bodhisattva: „Infolge seiner Selbstachtung empfindet 
es Ekel und will hier nicht baden; es ziemt sich, dass 
es an einer andern Stelle gebadet werde.“ Nachdem 
er so dessen Gedanken erkannt hatte, sagte er: „He, 
Pferdewarter, wenn einer imraer wieder Reisbrei isst, 
der mit zerlassener Butter, Honig und Zucker zubereitet 
ist, so wird er davon ubersattigt. Dies Pferd hat schon 
viele Male hier an dieser Stelle gebadet; lasst es jetzt 
zu einer andern Badestelle hinabsteigen und dort baden 
und trinken." Darauf sprach er folgende Strophe: 

,,Ein jedes Pferd an andern Stellen 
lass Wasser trinken, Wagenlenker; 
der Mensch auch wird ja uberdriissig 
des Reisbreis, den zu oft er isst.“ 

Als sie seine Worte vernahmen, liessen sie das 
Pferd zu einem andern Badeplatz hinabsteigen und 
liessen es trinken und baden. Als das Pferd Wasser 
getrunken hatte und badete, ging der Bodhisattva zu 
dem Konige hin. Der Konig fragte: „Wie, Lieber, hat 
das Ross gebadet und getrunken?' 1 ,,Ja, Herr," er- 
widerte jener. ,,Warum hat es zuerst nicht gewollt?" 
fragte der Konig weiter. „Aus diesem Grunde," er- 

8 * 
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widerte der Bodhisattva und teilte ihm alles mit. Da 
dachte der Konig: ,,Von einem solchen Tiere sogar 
kennt er die Gedanken; fiirwahr er ist ein Weiser;“ 
und er verlieh dem Bodhisattva grosse Ehren und ge- 
langte am Ende seines Lebens nach dem Ort seiner 
Verdienste. Auch der Bodhisattva kam an den Ort 
seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicbt nur 
jetzt, ihr Monche, kenne ich dessen Gedanken, sondern 
auch schon in fruherer Zeit kannte ich sie“, diese Lehr- 
unterweisung beendigt hatte, legte er die gegenseitigen Be- 
zieh ungen klar und verband das Jataka mit den Worten: 
„Damals war das konigliche Leibross dieser Monch, der 
Konig war Ananda, der weise Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Badeplatze. 


26. Die Erzahlung vom Elefanten 
Mahilamukha. 

„Da er zuerst das Wort der Rauber horte.“ Dies 
erz&hlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Devadatta. Devadatta hatte den Prinzen Aja- 
tasattu 1 ) fur sich gewonnen und war so zu Ruhm und 
Ehre gelangt. Der Prinz Ajatasattu liess namlich fur De- v 
vadatta auf dem Berge Geierskopf ein Kloster errichten 
und brachte lag ftir Tag fiinfhundert Kessel duftender 
Reisspeise, aus dreijahrigem Reise gefertigt, ausserst wohl- 
schmeckend , zu ihm hin. Durch den Ruhm und die 
Ehrung wurde das Gefolge des Devadatta gross. Mit 
diesem seinem Gefolge wohnte Devadatta zusammen in 
seinem Kloster. Zu der Zeit wohnten zu Rajagaha zwei 
Freunde. Von diesen war der eine bei Buddha Mdnch 
ge worden , der andere bei Devadatta. Diese sahen ein- 
andet an dem und dem Orte und auch, indem sie einander 
in ihrem Kloster bfesuchten. Nun sprach eines Tages der 

‘) Der Sohn des Konigs Bimbisara von Magadha; vgl. „Leben V . 
des Buddha", S. 164 ft. Spater war Ajatasattu gegen Buddha 
freundlichcr gesinnt; vgl. ebda. S. 221 f. 
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Anhanger des Devadatta zu dem anderen: „ Freund, warum 
gehst du Tag fur Tag auf Almosen aus, wahrend dir der 
Schvveiss herunterrinnt? Devadatta sitzt in seinem Geiers- 
kopfkloster und verzehrt ausserst wohlschmeckende, gute 
Speise. Ein solches Mittel gibt’s nicht mehr. Warum 
lebst du im Elend? Warum ziemt es fur dich nicht in 
der Fruhe nach dem Geierskopf zu gehen, ausgezeichneten 
Reisschleim zu trinken, achtzehnfache feste Speise zu ver- 
zehren und so ein ausserst wohlschmeckendes, gutes Mahl 
einzunehmen?" Als der andere immer wieder so angeredet 
wurde, bekam er Lust hinzugehen; und von da an ging 
er nach dem Geierskopf, ass dort jedesmal, und wenn es 
Zeit war, kehrte er wieder nach dem Veluvana zuriick. Er 
konnte es aber nicht die ganze Zeit geheim halten und 
es dauerte nicht lange, so wurde bekannt, dass er nach 
dem Geierskopf gehe und das dem Devadatta dargebotene 
Mahl 1 ) verzehre. Da fragten ihn seine Freunde: „Ist es 
wahr, Freund, dass du das dem Devadatta dargebotene 
Mahl verzehrst?" „Wer hat das gesagt?" erwiderte er. 
„Der und der und der und der.“ „Ja, es ist wahr, Freund, 
ich gehe nach dem Geierskopf und speise dort; aber nicht 
Devadatta gibt mir das Mahl, sondern andere Leute." Da- 
rauf sprachen sie: „Freund, Devadatta ist ein Feind der 
Buddhas; er, der ubel Lebende, hat den Ajatasattu fur sich 
gewonnen und so durch Untugend Ruhm und Ehrung sich 
verschafft. Du aber, der du in dieser zum Heile fiihren- 
den Lehre Monch geworden bist, verzehrst das dem Deva- 
datta mit Unrecht gespendete Mahl. Komm, wir wollen 
ihn zum Meister fiihren." Und sie nahmen ihn mit sich 
und gingen nach der Lehrhalle. Als der Meister sie sah, 
fragte er: „Warum, o Mbnche, seid ihr mit diesem Monche 
gegen seinen Willen hierher gekommen?" Sie antworteten: 
„Ja, Herr, dieser Monch, der in Eurer Lehre Monch ge- 
worden, verzehrt das dem Devadatta mit Unrecht gespen- 
dete Mahl.“ Der Monch versetzte: „Herr, nicht Devadatta 
gibt es mir, sondern andere Leute geben es mir und dieses 
verzehre ich." Darauf sagte Buddha: „Mache hier keine 
Besonderheiten , Monch. Devadatta hat nicht den rechten 
Wandel und lebt ubel; wie kannst du, der du hier Monch 
geworden bist und meiner Lehre folgst, das Mahl des 
Devadatta verzehren? Schon immer hast du die Gewohn- 


’) D. h. dass er an dem Mahle teilnahm, das der Prinz, um 
Devadatta zu ehren, taglich nach dem Kloster schickte. 
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heit gehabt anderen zu folgen und folgtest jedem, den du 
sahest." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Lehrer. Damals besass der Ko- 
nig einen Leibelefanten, Mahilamukha mit Namen; der 
war brav und tugendhaft und verletzte niemand. Nun 
kamen Rauber eines Tages unmittelbar nach der Nacht- 
zeit in die Nahe von dessen Stall, setzten sich nahe 
davon nieder und sprachen: „So ist ein Loch zu gra- 
ben, so ist die Mauer zu zerstoren. Wenn dann das 
Loch und der Bruch in der Mauer so deutlich und iiber- 
sichtlich gemacht ist wie ein Weg oder wie eine Bade- 
stelle, dann muss man die Habe wmgnehmen. Wer sie 
wegnimmt, muss beim Wegnehmen auch toten; so wird 
niemand imstande sein Widerstand zu leisten. Ein Rau- 
ber darf nicht tugendhaft sein und braven Wandel fiih- 
ren; er muss hart, grausam, gewalttatig sein.“ Nachdem 
sie mit solchen Worten einander belehrt hatten, gingen 
sie fort. Auf diese Weise kamen sie am nachsten Tage 
wieder; kurz sie kamen viele Tage und sprachen so. 
Als der Elefant ihreWorte horte, dachte er: „Siewollen 
mich belehren; jetzt muss ich hart, grausam, gewalt- 
tatig werden.“ Und er wurde so. Als in der Fruhe 
der Elefantenwarter kam, fasste er ihn mit dem Russel, 
schleuderte ihn auf die Erde und totete ihn. Dann 
totete er auch die anderen, wer nur immer kam. Da 
meldete man dem Konige: „Der Elefant Mahilamukha 
ist rasend geworden und totet, wen er nur sieht.' 1 Der 
Konig entsandte den Bodhisattva zu ihm mit dem Auf- 
trage: „Gehe, Weiser, und suche zu erkennen, aus 
welcher Ursache er so bose geworden ist.“ Der Bodhi- 
sattva ging hin; und da er an seinem Aussehen er- 
kannte. dass er gesund war, iiberlegte er: „Aus welcher 
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Ursache ist dieser wohl so bose geworden?“ Da kam 
er.zu dem Schlusse: „Sicherlich hat er in seiner Nahe 
irgend jemand reden horen und ist bose geworden, 
weil er meinte, sie wollten ihn belehren.“ Und er fragte 
die Elefant enwarter: „Ist in der Nahe des Elefanten- 
stalles bei Nacht von jemand etwas vorher gesprochen 
worden?" Sie antworteten : „Ja, Herr, Rauber sind 
gekommen und haben gesprochen." Da ging der Bodhi- 
sattva zum Konige hin und teilte ihm mit: „Herr, an 
dem Korper des Elefanten ist keine Veranderung ein- 
getreten, sondern er hat das Gesprach von Raubern 
gehort und ist dadurch bose geworden." Der Konig 
fragte: „Wie soli man jetzt tun?" Der Bodhisattva er- 
widerte: ,,Tugendhafte Asketen und Brahmanen sollen 
sich im Elefantenstalle niedersetzen und von tugend- 
haftem Wandel reden." „Tue so, Lieber," versetzte der 
Kdnig. Da liess der Bodhisattva tugendhafte Asketen 
und Brahmanen sich im Elefantenstalle niedersetzen und 
sprach: ,,Redet von den Tugenden, ihr Herren." Sie 
setzten sich in der Nahe des Elefanten nieder und 
sprachen von den Tugenden folgendermassen: „Man 
darf niemand verletzen oder toten, sondern man muss 
mit Tugend und gutem Wandel ausgeriistet und der 
Geduld, Freundlichkeit und des Mitleids beflissen sein." 
Als der Elefant dies horte, dachte er: „Diese Leute 
belehren mich; von jetzt an muss ich tugendhaft sein;" 
und er wurde tugendhaft. Da fragte der Konig den 
Bodhisattva: „Wie, Lieber, ist er brav geworden?" Der 
Bodhisattva antwortete: „Ja, Herr; der Elefant, der so 
bose geworden war, ist durch die Weisen wieder zu 
seinen fruheren Tugenden zuruckgebracht worden." Und 
nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

,,Da er zuerst das Wort der Rauber horte, 
hat sich zum Mord gewandt Mahilamukha; 
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doch da er jetzt der Weisen Wort vernommen, 
steht fest der Herrliche in aller Tugend.“ 

Da dachte der Konig: ,,Er kennt sogar die Gedan- 
ken der Tiere;“ und er erwies dera Bodhisattva grosse 
Ehre. Und nachdem er den Rest seines Lebens ver- 
bracht hatte, gelangte er mit dem Bodhisattva an den 
Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Schon in 
friiherer Zeit folgtest du, Monch, alien, die du sahest. Als 
du das Wort der Rauber hortest, folgtest du den Raubern; 
als du das Wort der Tugendhaften hortest, folgtest du 
den Tugendhaften" diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und verband 
das Jataka mit den Worten: „Damals war Mahilamukha 
der meinen Feinden folgende Monch, der Kbnig war Ananda, 
der Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Elefanten Mahilamukha. 


27. Die Erzahlung von dem wiederholten 

Sehen. 

„Es geht nicht an ihm Futter hinzureichen." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Laienbruder und einen alten Monch. Zu 
Savatthi namlich waren zwei Freunde. Von ihnen wurde 
einer Monch und ging taglich nach dem Hause des anderen. 
Dieser gab ihm ein Almosen; wenn er dann selbst ge- 
gessen hatte, begab er sich mit ihm nach dem Kloster und 
setzte sich dort mit ihm bis Sonnenuntergang nieder zur 
Rede und Unterhaltung: dann kehrte er in die Stadt zu- ' 
ruck. Der andere begleitete ihn bis zum Stadttor und • 
kehrte dann um. Dies vertraute Verhaltnis zwischen ihnen 
wurde unter den Monchen bekannt. Nun setzten sich 
eines Tages die Monche in der Lehrhalle nieder und er- 
zahlten von der Freundschaft der beiden. Da kam der Meister 
und fragte : „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt niedergesetzt?" Sie sagten: „Zu der und der" 
und teilten es ihm mit. Darauf sprach der Meister: „Nicht 
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nur jetzt, o M&nche, sind diese vertraute Freunde, sondem 
auch in fruherer Zeit waren sie es“ ; und er erzahlte fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva sein Lehrer. Damals ging ein Hund 
in den Stall des koniglichen Leibelefanten und frass die 
Speiseklumpen, die an der F utterstelle des Leibelefanten 
niedergefallen waren. Wegen dieses Futters 1 ) wurde er 
ein Freund des Leibelefanten und frass immer in der 
Nahe des Elefanten. Beide konnten ohne einander nicht 
sein. Er liess sich von dem Russel des Elefanten fassen 
und spielte, indem er sich hin und her bewegte. Da 
zahlte eines Tages ein Landmann dem Elefanten warter 
eine Summe und ging mit dem Hunde in sein Haus. 
Von da an frass der Elefant nicht mehr, da er den 
Hund nicht mehr sah, noch trank er, noch badete er. 
Dies meldete man dem Konige. Der Konig schickte 
den Bodhisattva fort mit dem Auftrage: „Gehe, Weiser, 
und erkunde, warum es der Elefant so macht.“ Der 
Bodhisattva begab sich nach dem Elefantenstall ; und 
da er den Missmut des Elefanten gewahrte, dachte er: 
„Am Korper dieses Tieres ist eine Krankheit nicht zu 
erkennen. Er muss mit irgend jemand eine vertraute 
Freundschaft geschlossen haben; und da er diesen nicht 
mehr sieht, ist er traurig geworden, meine ich.“ Und 
er fragte die Elefantenwarter : „Hat dieser mit jemand 
Freundschaft?' 1 „Ja, Herr,“ antworteten sie, „mit einem 
Hunde ist er sehr befreundet.“ „Wo ist dieser jetzt? ‘‘ 
,,Ein Mann hat ihn mitgenommen.“ „Wisst ihr, wo er 
sich aufhalt? 11 „Wir wissen es nicht, Herr.“ Da ging 

’) Das Wort samvattamano ist hier nicht ganz klar. Ich fasse 
es auf als „veranlasst“ (Atm. in pass. Bedeutung), Chalmers iiber- 
setzt: Haunting the place for the food’s sake. Eine Handschrift 
hat samvaddhamano, also B gestarkt'‘. 



der Bodhisattva zum Konige hin und sagte: ,,Herr, der 
Elefant ist nicht krank; aber mit einem Hunde ist er 
sehr befreundet, und da er diesen nicht sieht, frisst er 
nicht, meine ich.“ Darauf sprach er folgende Strophe: 
.,Es geht nicht an ihm Futter hinzureichen, 
noch Klosse oder Gras, noch ihn zu reiben, 
so glaube ich: durch wiederholtes Sehen 
der Elefant zum Hund in Lieb’ entbrannte.“ 

Als der Konig diese Worte vernahm, fragte er: 
„Was ist jetzt zu tun, du Weiser?“ Der Bodhisattva 
erwiderte: ,,Lasst, Herr, folgendes durch Trommelschlag 
bekannt machen: ,Ein Mann hat einen Hund, der mit 
unserm Leibelefanten befreundet ist, mit sich fortge- 
nommen; in wessen Hause man diesen Hund sieht, der 
soli diese Strafe erhalten‘.“ Der Konig liess so tun. 
Als nun der Mann dies horte, liess er den Hund los. 
Der Hund lief rasch zu dem Elefantenhause hin. Da 
nahm ihn der Elefant mit dem Russel, setzte ihn auf 
seine Stirngeschwulst 1 ), weinte und klagte; dann nahm 
er ihn von seiner Stirngeschwulst herunter, und als 
jener gefressen hatte, frass er selbst auch. Da dachte 
der Konig: „Er kennt auch der Tiere Gedanken" und 
erwies dem Bodhisattva grosse Ehre. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, sind diese beiden Freunde, sondern auch schon 
in fruherer Zeit waren sie es“, diese Lehrunterweisung 
beendigt und die vier Wahrheiten grundlich auseinander- 
gesetzt hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen ldar 
und verband dasjataka mit den H orten (diese Auseinander- 
setzung der vier Wahrheiten kommt in alien Jatakas vor; 
wir wollen sie aber nur dann erwahnen, wenn eine Frucht 
daraus genannt ist) 2 ): „Damals war der Hund der Laien- 


') Die Elefanten haben rundliche Geschwulste auf der Stirn, 
die wahrend der Brunstzeit anschwellen. 

■) Dies ist eine ahnliche Bemerkung des Sammlers der Jatakas 
wie S. 76 und 78. 
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bruder, der Elefant war der hochbejahrte Monch, der weise 
Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem wiederholten Sehen. 


28. Die Erzahlung von Nandivisala. 

„Nur Liebes mogest reden du.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die bissigen Reden der sechs Monche 1 ). Zu dieser Zeit 
namlich erregten die sechs Mdnche Streit; sie schmahten 
die liebenswtirdigen Monche, beschimpften sie, verletzten 
sie und lasterten sie mit den zebn Lasterworten 2 ). Die 
Monche teilten es dem Erhabenen mit. Da Hess der Er- 
habene die sechs Monche zu sich kommen und fragte sie: 
„Ist es wahr, ihr Monche?"; und als sie antworteten; „Es 
ist wahr", tadelte er sie und sprach: „Ihr Monche, eine 
harte Sprache ist auch den Tieren unangenehm. In fruherer 
Zeit hat ein Tier einen, der es hart anredete, um tausend 
geschadigt." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit: 

Ehedem regierte im Reiche Gandhara zu Takka- 
sila®) ein Konig von Gandhara. Da wurde der Bodhi- 
sattva als ein Rind wiedergeboren. Als er noch 
ein junges Kalb war, kam ein Brahmane zu Leuten, 
die Rinder als Opfergabe spendeten, und erhielt dort 
das Rind, dem er den Namen Nandivisala 4 ) gab. Er 
hielt es wie einen Sohn, behandelte es mit Liebe und 
zog es auf, indem er ihm Reisspeise und ahnliches zur 
Nahrung gab. Als nun der Bodhisattva erwachsen war, 
dachte er: „Ich bin von diesem Brahmanen mit grosser 

b Sechs Monche werden ofter erwahnt als widerspenstige 
und streitsiichtige Glieder des Ordens. 

s ) D. h. mit den zehn Vorwtirfen, die man beim Zanken zu 
machen pflegte. 

3 ) Takkasila, skr. Taksasila, ist die unter dem Namen Taxila 
in der Geschichte Alexanders des Grossen vorkommende Stadt 
im Pandschab. 

4 ) Zu deutsch „grosses Vergniigen". 
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Miihe aufgezogen worden und auf dem ganzen Jambu- 
Erdteil ist kein Rind, das so stark ware wie ich; wie, 
wenn ich nun meine Kraft zeigte und dadurch dem 
Brahmanen einen Verdienst verschaffte?" Und eines 
Tages sprach er zu dem Brahmanen: „Geh, Brahmane, 
und suche einen Grosskaufmann auf, der reich an Rin- 
dern ist; diesem sage: ,Mein Ochse kann hundert stark 
beladene Wagen bewegen* und wette mit ihm um tau- 
send.“ Der Brahmane ging zu dem Grosskaufmann hin 
und begann so seine Rede: „Wessen Rinder sind in 
dieser Stadt mit Starke begabt?" Der Grosskaufmann 
erwiderte: „Die Rinder des so und so und des so und 
so;“ dann fiigte er hinzu: „In der ganzen Stadt aber 
gibt es keine, die unseren Rindern gleich waren.“ Nun 
sprach der Brahmane: „Mein eines Rind ist imstande 
hundert stark beladene Wagen zu bewegen. “ Da fragte 
der Grosskaufmann, der Hausvater: „Wo ist ein der- 
artiges Rind?“ Der Brahmane antwortete: „Es ist in 
meinem Hause." „Mache darum eine Wette!" „Gut, 
ich mache sie," versetzte der Brahmane und machte 
eine Wette um tausend (Geldstiicke). Er fiillte nun 
hundert Wagen mit Sand, Kies und Steinen, stellte sie 
hintereinander auf und verband sie zusammen durch 
eine Verknupfung der samtlichen Achsenbander. Dann 
liess er Nandivisala baden, gab ihr eine Handvoll wohl- 
riechendes Futter, legte um ihren Hals einen Kranz und 
spannte sie allein vor das Joch des vordersten Wagens; 
hierauf setzte er sich selbst auf das Joch, erhob die 
Geissel und rief: „Los, du Schelm; zieh’, du Schelm!" 
Der Bodhisattva dachte: „ Dieser gibt mir den Namen 
Schelm, obwohl ich kein Schelm bin;" und er stellte 
seine vier Fusse unbeweglich hin wie Saulen und stand 
fest. Da liess sich der Grosskaufmann von dem Brah- 
manen die tausend Geldstiicke geben. — Als nun der 
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Brahmane in seiner Wette um die tausend unterlegen 
war, machte er sein Rind los, ging nach Hause und 
legte sieh hin, von Kummer bedriickt. Nandivisala kam 
auch dorthin; und als er den Brahmanen von Kummer 
erfullt sah, ging er zu ihm hin und fragte: „Schlafst 
du, Brahmane?" „Wie soil ich schlafen, wo ich um 
tausend unterlegen bin!" Darauf sprach der Bodhi- 
sattva: „0 Brahmane, habe ich in der ganzen Zeit, die 
ich in deinem Hause wohne, vielleicht schon irgend ein 
Gefass zerbrochen oder irgend jemand schon geschla- 
gen oder aber an einem unpassenden Orte Kot oder 
Urin gelassen?" Jener erwiderte: „Nein, Lieber." Dar- 
auf fuhr der Bodhisattva fort: „Was gibst du mir also 
den Namen ,Schelm‘? Du hast die Schuld, ich habe 
keine Schuld. Gehe nun hin und wette mit jenem um 
zweitausend Geldstticke; nur komme mir, der ich kein 
Schelm bin, nicht mit dem Namen Schelm." Als der 
Brahmane dessen Worte vernommen hatte, ging er hin 
und wettete um zweitausend ; dann Hess er wieder hundert 
Wagen stark beladen, schmuckte Nandivisala und band 
ihn an das Joch des vordersten Wagens. (Wie be- 
festigte er ihn? Er band die Deichsel fest an das Joch, 
schirrte mit einer Schnur Nandivisala an, befestigte die 
eine Schnur an der Jochdeichsel , steckte durch die 
Deichselschnur und die Achsen einen Stab von glattem 
Holze und band ihn fest an die Schnur. So konnte 
das Joch sich nicht da oder dorthin bewegen und ein 
Ochse war imstande es zu bewegen). 1 ) — Als nun 
der Brahmane sich auf das Joch gesetzt hatte, beruhrte 
er den Riicken des Nandivisala und rief: „Los, Lieber, 
i zieh’, Lieber!" Da bewegte der Bodhisattva die stark 
beladenen hundert Wagen mit einem Ruck vom Platze 

') Dies ist eine nachtragliche Erklarung, die das Wunder aut 
natiirliche Weise zu deuten sucht. 
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und brachte den zu hinterst stehenden Wagen dahin, 
wo der vorderste stand. Damit war der rinderreiche 
Grosskaufmann besiegt und er gab dem Brahmanen 
zweitausend Geldstucke; und auch andere Leute gaben 
dem Bodhisattva viel Geld und alles gehorte nur dem 
Brahmanen. So erlangte er durch den Bodhisattva 
viel Geld. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Ihr Monche, 
ein hartes Wort gefallt niemand" die sechs Monche ge- 
tadelt und damit eine Lehrvorschrift gegeben hatte, sprach 
•er, als er vollig erleuchtet geworden war 1 ), folgenden Vers: 

„Nur Liebes mogest reden du, 
doch niemals unlieb irgend was. 

Als jener Liebes redete, 
gar viel Gewinn erhielt er da; 
denn er empfing das ganze Geld 
und war dariiber hocherfreut." 

Nachdem derMeister mit den Worten : „Nur Liebes mdgest 
reden du“ diese Lehrunterweisung beendigt hatte, verband 
er das Jataka mit den Worten: „Damals war der Brahmane 
Ananda, Nandivisala aber war ich. “ 

Ende der Erzahlung von Nandivisala. 


29. Die Erzahlung von dem Schwarzen. 

„Wo immer ist die Last zu schwer. “ Dies erz&hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf das doppelte Wunder. Dies wird zugleich mit seinem 
Herabsteigen aus der Gotterwelt im 13. Buch, im Sarabha- 
migajataka 2 ) geoffenbart werden. Nachdem aber der vollig 
Erleuchtete das doppelte Wunder getan und in der Gotter- 
welt gewohnt hatte, stieg er am grossen Pavaranatage 3 ) in 

*) D. h. nicht, wie in den meisten Jatakas, in der betreffen- 
den Existenz, sondern als Buddha. 

5 ) Das 483. Jataka: bei Fausboll Band IV, S. 263—275. 

3 ) Gemeint ist die grosse Beichtfeier am Ende der Regenzeit. 
Uber die Pavarana vgl. „Leben des Buddha' 1 , S. 352 f. 



die Stadt Samkassa herab und begab sich mit grossem 
Gefolge nach dem Jetavana. Die Monche versammelten 
sich in der Lehrhalle und setzten sich nieder, indem sie 
die Vorzuge des Meisters priesen mit den Worten: „Freunde, 
der Vollendete ist unvergleichlich stark; die von dem Vol- 
lendeten getragene Last zu tragen ist ein anderer nicht 
imstande. Die sechs Meister sagten: ,Wir nur werden ein 
Wunder tun, wir nur werden ein Wunder tun‘; aber sie 
taten nicht ein Wunder. Ja, der Meister ist unvergleich- 
lich stark." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung habt ihr euch jetzt hier niedergelassen , ihr 
Monche?" Sie antworteten: „Herr, zu keiner anderen als 
zur Erzahlung Eurer Vorzuge." Da sprach der Meister: 
„Ihr Monche, wer kann die jetzt von mir getragene Last 
tragen? Aber auch schon in fruherer Zeit, als ich als 
Tier wiedergeboren war, fand ich keinen, der so stark war 
wie ich." Und er erzahlte folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit: 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als Rind wiedergeboren. Zur Zeit, da 
er ein junges Kalb war, gaben ihn seine Herren einer 
alten Frau, in deren Hause sie gewohnt hatten, urn da- 
mit die Wohnungsmiete zu begleichen. Sie ernahrte 
ihn mit Reisschleim, Reisspeise u. dgl., hielt ihn wie 
ihren eigenen Sohn und zog ihn so auf. Man nannte 
ihnGrossmuttersSchwarzen; und als er herangewachsen 
war, hatte er die Farbe von Augenwimpernschwarze 
und wandelte unter den Rindern des Dorfes. Er war 
aber brav und tugendhaft. Die Dorfkinder fassten ihn 
an den Hornern, an den Ohren und am Halse und 
hangten sich daran; auch am Schwanze fassten sie ihn 
und spielten und setzten sich auch auf seinen Riicken. 
EinesTages dachte er: ,,Meiner Mutter geht es schlecht; 
sie hat mich an Sohnesstelle gesetzt und mich mit 
grosser Muhe grossgezogen. Wie, wenn ich mich um 
Lohn verdingen und sie so aus ihren schlechten Ver 
haltnissen befreien wiirde?" Von da an ging er umher 
nach einer Gelegenheit Lohn zu verdienen ausspahend. — 
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Nun kam eines Tages ein junger Karawanenfilhrer mit 
funfhundert Wagen an eine unwegsame Furt. Seine 
Ochsen konnten die Wagen nicht herausziehen und von 
alien funfhundert Wagen konnten die Ochsen, der Reihe 
nach angeschirrt, nicht einmal einen einzigen Wagen 
herausbringen. Der Bodhisattva verweilte gerade mit den 
Rindern des Dorfes zusammen in der Nahe der Furt. 
Der junge Karawanenfiihrer aber war ein Rinderkenner ; 
und als er herumblickte, ob wohl ein edler Stier unter 
diesen Rindern sei, der imstande ware die Wagen her- 
auszuziehen, sah er den Bodhisattva und dachte: „ Dieses 
Tier von edler Abstammung wird meine Wagen her- 
ausziehen konnen; wo ist wohl sein Herr?" Und er 
fragte die Rinderhirten: „Wo ist wohl der Herr dieses 
Stieres? Ich will ihn an meine Wagen spannen, und 
wenn er die Wagen herauszieht, einen Lohn dafiir 
zahlen." Sie sprachen: „Nehmt ihn und schirrt ihn 
an; an diesem Orte ist sein Herr nicht." band er 
ihn an der Nase mit einem Riemen und l. ^ J ihn an, 
konnte ihn aber nicht von der Stelle bringen. Der 
Bodhisattva dachte namlich: „Wenn ein Lohn bestimmt 
ist, werde ich gehen;“ deshalb ging er nicht. Der junge 
Karawanenfiihrer merkte seinen Gedanken und sagte: 
„Herr, wenn die funfhundert Wagen von dir heraus- 
gezogen sind, werde ich fur jeden Wagen zwei Kaha- 
panas als Lohn geben und tausend zahlen." Da ging 
der Bodhisattva von selbst vorwarts und die Leute 
schirrten ihn an die Wagen. Er aber hob jeden Wagen 
mit einem Ruck heraus und stellte ihn auf festen Boden; 
und auf diese Weise zog er samtliche Wagen heraus. 
Darauf gab der junge Karawanenfiihrer fur jeden Wagen 
ein Kahapana, machte die funfhundert in ein Biindel zu- 
sammen und hing dieses an den Hals des Tieres. Der 
Bodhisattva aber dachte: ,,Dieser gibt mir den Lohn 
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nicht, wie er ausgemacht ist; ich werde ihn jetzt nicht 
fortziehen lassen; “ und er ging hin und stellte sich vor 
den allerersten Wagen, den Weg versperrend. Da 
dachte der junge Karawanenfiihrer : „Er merkt, mein’ 
ich, dass an seinem Lohn etwas fehlt;" und er band in 
ein Tuch tausend Geldstucke zu einem Biindel zusammen 
und hing es an seinen Hals mit den Worten: „Da ist 
dein Lohn fur das Herausziehen der Wagen." Das 
Tier ging mit dem Biindel der tausend Geldstucke zu 
seiner Mutter hin. Da sprachen die Dorfkinder: „Was 
ist da am Halse des Schwarzen der Grossmutter?" und 
liefen zum Bodhisattva hin. Der aber verfolgte sie 
und trieb sie weit fort; dann begab er sich zur Mutter. 
Von dem Herausziehen der funfhundert Wagen aber 
hatte er rote Augen und man sah ihm an, dass er er- 
mattet war. Als nun die Laiensch wester 1 ) an seinem 
Halse die Geldborse mit tausend Kahapanas sah, sagte 
sie: „Lieber, wie hast du dies bekommen?" Und sie 
fragte die Hirtenkinder. Da sie aber die Sache ver- 
nahm, sprach sie: „Lieber, will ich denn von dem 
Lohne leben, den du erworben hast? Warum ist sol- 
ches Leiden iiber dich gekommen?" Und sie badete 
den Bodhisattva in heissem Wasser, bestrich seinen 
ganzen Korper mit Sesamol, gab ihm Wasser zu trin- 
ken und heilsame Speise zu verzehren. Am Ende ihres 
Lebens gelangte sie mit dem Bodhisattva an den Ort 
ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist der Vollendete unvergleichlich stark, 
sondern auch schon in fruherer Zeit war er es", diese Lehr- 
unterweisung beendigt und die gegenseitigen Beziehungen 
klargestellt hatte, sprach er, als er vollig erleuchtet ge- 
worden war, folgenden Vers: 


Das Wort ist hier nur ein Ehrenname fur die Frau. 

Dutoit, Jatakam. ® 
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„Wo immer ist die Last zu schwer, 
wo immer ist der Weg zu tief, 
da schirren sie den Schwarzen an, 
da zieht er diese Last heraus.“ 

Nachdem so der Erhabene gezeigt batte: „Damals, ihr 
Monche, zog der Schwarze diese Last" und die gegen- 
seitigen Beziehungen klargestellt hatte, verband er das 
Jataka mit den Worten: „Damals war die alte Frau Uppa- 
lavanna 1 ), Grossmutters Schwarzer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Schwarzen. 


30. Die ErzUhlung von dem Eber Munika. 

„Beneide nicht den Munika." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Ver- 
fuhrung durch ein torichtes Madchen. Dies wird im 
13. Buche im Cullanaradakassapa-Jataka 2 ) auseinanderge- 
setzt werden. Der Meister fragte aber den Monch: „Ist 
es wahr, Monch, dass du unzufrieden bist?" „Ja, Herr," 
antwortete er. „Warum?" „Wegen der Verlockung durch 
ein tOrichtes Madchen, Herr." Darauf sprach Buddha: 
„0 Monch, dies Madchen ist dein Schaden; schon in 
friiherer Zeit bist du an ihrem Hochzeitstage getotet worden 
und hast viel Volks zum Leckerbissen gedient." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einem Dorfe im Hause eines Guts- 
besitzers als Rind wiedergeboren und bekam den Namen 
„ Grosser Roter". Er hatte auch einen jungern Bruder, 
„kleiner Roter" mit Namen. Durch diese zwei Bruder 
allein wurde in diesem Hause die Feldarbeit verrichtet. 
In diesem Hause aber war ein junges Madchen. Diese 
begehrte ein Mann von guter Familie, der in der Stadt 
w r ohnte, fur seinen Sohn. Als nun die Zeit der Hoch- 
zeit herankam, dachten ihre Eltern: „Er wird fur die 

') Vgl. S. 85, Anm. 1 . 

-) Dies ist das 477. Jataka: bei Fausboell IV, S. 219-224. 
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Gaste, die da kommen, ein vorzuglicher Leckerbissen 
werden" und zogen deshalb einen Eber namens Munika 
auf, indem sie ihm Reisschleim als Speise gaben. Als 
dies der kleine Rote sah, fragte er seinen Bruder: „In 
diesem Hause wird die ganze Feldarbeit nur durch uns 
zwei Bruder verrichtet und sie geben uns Gras, Stroh 
u. dgl., den Eber aber ziehen sie mit Reisschleimspeise 
auf; aus welchem Grunde bekommt er dies?" Sein 
Bruder sprach zu ihm: „Lieber kleiner Roter, beneide 
ihn nicht um seine Speise. Dieser Eber verzehrt 
Todesspeise; denn sie denken: ,Zur Zeit der Vermahlung 
dieses jungen Madchens wird er fur die Gaste, die da 
kommen, ein vorzuglicher Leckerbissen werden 1 und 
deshalb ziehen sie den Eber auf. Nach wenigen Tagen 
von jetzt ab werden die Leute kommen; dann wirst du 
sehen, wie sie den Eber an den Fiissen fassen, ihn 
wegziehen, von seinem Lager wegschleifen und toten 
werden und wie er dann den Gasten ihre Suppe 
wurzen wird." Nach diesen Worten sprach er folgen- 
den Vers: 

„Beneide nicht den Munika; 

die Speise totet, die er frisst. 

Verzehr’ geniigsam deine Spreu; 

dies burgt fur langes Leben dir." 

Nicht lange danach kamen die Leute. Sie toteten 
den Munika und bereiteten ihn auf mancherlei Art zu. 
Da sprach der Bodhisattva zu dem kl einen Roten: „Hast 
du Munika gesehen, Lieber?" Er erwiderte: n O Bru- 
der, ich habe den Erfolg der Speise des Munika ge- 
sehen. Hundert und tausendmal besser als dessen Nah- 
rung ist die unsrige, obwohl sie nur aus Gras, Stroh 
und Spreu besteht; sie bringt uns keinen Nachteil und 
verbiirgt uns langes Leben." 


9 * 
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Nachdem der Meister mit den Worten: „So bist du 
auch schon in friiherer Zeit, o Monch, durch dies Madchen 
zum Tode gelangt und bist fur viel Volks ein vorzuglicher 
Leckerbissen geworden" diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte, verkiindete er die vier Wahrheiten. Am Ende der 
Verkundigung der Wahrheiten gelangte der unzufriedene 
Monch zur Frucht der Bekehrung. Nachdem dann der 
Meister die gegenseitigen Beziehungen festgestellt hatte, 
verband er das Jataka mit den Worten: „Damals war der 
Eber Munika der unzufriedene Monch, das torichte Madchen 
war dieselbe, der kleine Rote war Ananda, der grosse 
Rote aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Eber Munika. 


31. Die Erzahlung von den jungen Vogeln. 

„Die Voglein, Matali.“ Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Monch, 
der Wasser getrunken hatte ohne es durchgeseiht zu haben. 
Von Savatthi waren namlich zwei befreundete junge Mdnche 
in ein Land gezogen; und als sie an einem Orte, wo es 
ihnen gefiel, nach Belieben verweilt hatten, verliessen sie 
wieder diesen Ort, um den Meister aufzusuchen, und zogen 
in der Richtung nach dem Jetavana fort. Einer besass 
einen Seiher 1 ), der andere nicht; und die beiden tranken, 
nachdem sie gemeinsam das Wasser durchgeseiht hatten. 
Eines Tages nun bekamen sie Streit. Der Besitzer des 
Seihers gab dem anderen den Seiher nicht, sondern trank, 
nachdem er nur fur sich das Wasser durchgeseiht hatte. 
Da aber der andere keinen Seiher bekam und seinen Durst 
nicht unterdrucken konnte, trank er das Wasser, ohne es 
durchgeseiht zu haben. Als nun die beiden allmahlich 
nach dem Jetavana kamen, verehrten sie den Meister und 
setzten sich nieder. Der Meister begrusste sie mit liebe- 
vollen Worten und fragte: „Woher kommt ihr?“ Sie ant- 
worteten: „Herr, wir verweilten im Lande Kosala in einem 


') Der Seiher, ein standiges Attribut des buddhistischen Monchs, 
wird bei jedem Trinken angewandt, damit der Monch nicht etwa 
kleine Tierchen mit dem Wasser verschluckt und sich so gegen 
das Gebot des Nichtverletzens verfehlt. 
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Dorfe; von dort gingen wir weg und kamen hierher, um 
Euch zu sehen." 

Buddha fragte weiter: „Seid ihr aber eintrSchtig ge- 
wandert?" Da antwortete der, der keinen Seiher gehabt 
hatte: „Er, o Herr, hat unterwegs mit mir Streit ange- 
fangen und mir den Seiher nicht gegeben." Der andere 
sagte: „Er, o Herr, hat das Wasser nicht durchgeseiht 
und es wissentlich mit den kleinen Tierchen getrunken." 
Darauf fragte Buddha: „Ist es wahr, o Mdnch, dass du 
wissentlich das Wasser samt den kleinen Tierchen darin 
getrunken hast?" Er erwiderte: „Ja, Herr, ich habe das 
Wasser undurchgeseiht getrunken." Buddha versetzte: b O 
Monch, in fruherer Zeit haben Weise, die in der Gotter- 
stadt herrschten, als sie, im Kampfe besiegt, auf der Flache 
des Ozeans wegen ihrer Herrschaft flohen, gedacht: ,Wir 
wollen keine lebenden Wesen toten 1 und so auf grossen 
Ruhm verzichtet, indem sie den Garula-Jungen 1 ) das Leben 
schenkten und ihren Wagen herumdrehten. “ Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem herrschte im Reiche Magadha zu Rajagaha 
ein Konig von Magadha. Damals wurde der Bodhi- 
sattva, wie der, der jetzt Sakka 2 ) ist, in seiner letzten 
Existenz im Reiche Magadha im Dorfe Macala wieder- 
geboren wurde, in eben diesem Dorfe Macala als Sohn 
einer bedeutenden Familie wiedergeboren ; und amTage 
der Namengebung erhielt er den Namen Prinz 3 ) Magha. 
Als er herangewachsen war, nannte man ihn den jungen 
Brahmanen Magha. Darauf fuhrten ihm seine Eltern 
ein junges Madchen von gleichem Range als Frau zu. 
Und mit Sohnen und Tochtem ausgestattet war er ein 
Gabenspender 4 ) und beobachtete die funf Gebote. In 

*) Die Garulas, skr. garuda, sind mythische Vogel, die in der 
indischen Mythologie eine grosse Rolle spielen. 

2 ) Sakka, skr. S’akra, ist der buddhistische Name fur den Gott 
Indra. 

3 ) Dies Wort Prinz wird oft auch von jungen Leuten von Stand 
gebraucht. 

4 ) Dies war der grosste Ruhm fur einen Brahmanen. 



134 


diesem Dorfe waren dreissig Familien; und die dreissig 
Familienhaupter standen einmal in der Mitte des Dorfes 
und besorgten die Dorfgeschafte. Als nun der Bodhi- 
sattva an der Stelle, wo er stand, den Schmutz mit 
den Ftlssen wegscharrte und sich auf diesen bequem 
gemachten Platz stellte, kam ein andrer her und stellte 
sich dahin. Darauf machte der Bodhisattva einen an- 
dem Fleck bequem und stellte sich hin, aber es kam 
wieder ein andrer und nahm den Platz ein. So machte 
der Bodhisattva noch einen und noch einen, kurz von 
jedem den Platz, wo er stand, bequem. Zu einer andern 
Zeit stellite er an diesem Platze einen Pavilion auf; 
dann liess er den Pavilion wegschaffen und ein Haus 
errichten. Hier liess er Banke anbringen und stellte 
einen Topf mit Wasser auf. Zu einer andern Zeit teil- 
ten die dreissig Leute die Bestrebungen des Bodhisattva. 
Nachdem sie der Bodhisattva in den funf Geboten be- 
festigt hatte, tat er von da ab mit ihnen bestandig gute 
Werke. Sie taten mit ihm gute Werke, indem sie bei- 
zeiten aufstanden, Beile, Axte und Keulen zur Hand 
nahmen und an den grossen Kreuzwegen 1 ) mit der 
Keule die Steine zerhieben und wegschafften, die Baume 
abhieben, die die Achsen der Wagen behinderten, das 
Unebene eben machten, einen Damm errichteten, Lotos- 
teiche gruben, ein Haus bauten, Geschenke gaben und 
die Gebote hielten. So beharrten immer mehr die samt- 
lichen Dorfbewohner bei der Unterweisung des Bodhi- 
sattva und beobachteten die Gebote. — Aber ihr Dorf- 
vorsteher dachte: „Fruher, wenn diese Branntwein 
tranken und Mordereien und Ahnliches ausftihrten, be- 
kam ich durch die Topfmunzen 2 ) und durch Geldbussen 

') Namlich da, wo die vier von den versc.hiedenen Himmels- 
richtungen kommenden Strassen zusammentrafen. 

') Es scheint, dass der Vorsteher eines Dorfes fur ein Ouan- 
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Geld; jetzt aber denkt der junge Brahmane Magha: 
,Ich will sie zum Beobachten der Gebote bewegen' und 
lasst sie keine Mordtaten u. dgl. mehr begehen. Jetzt 
will ich sie aber ihre fiinf Gebote halten lassen." Und 
voll Zorn ging er zum Konig hin und sprach: ,Herr, 
viele Rauber verwiisten bestandig das Dorf und ver- 
iiben noch andere Schandtaten.“ Als der Konig seine 
Worte vemahm, sagte er: „Gehe und bringe sie 
her.“ Da ging er hin, fesselte jene samtlich, brachte 
sie zum Konig und meldete dem Konige: „Herr, da 
sind die Rauber." Der Konig untersuchte ihre Sache 
gar nicht, sondern sprach: ,,Lasst sie vom Elefanten 
zertreten." Da liess man sie alle sich im Hofe des 
Konigs niederlegen und brachte einen Elefanten herbei. 
Der Bodhisattva aber ermahnte sie: „Denkt an die 
Gebote; betatigt freundliche Gesinnung gegen den Ver- 
laumder, gegen den Konig und gegen den Elefanten 
ebenso wie gegen euch selbst." Sie taten so. Nun 
brachte man den Elefanten herbei urn sie zu zertreten. 
Obwohl er aber herangefuhrt wurde, ging er nicht 
hin, sondern er stiess ein lautes Geschrei aus und lief 
fort. Dann brachte man einen andern und wieder einen 
andern Elefanten herbei; aber auch sie liefen alle davon. 
Da dachte der Konig: „Sie werden eine Medizin 1 ) bei 
sich haben" und sprach: „Untersucht sie!" Als sie 
aber bei der Untersuchung nichts fanden, sagten sie: 
„Sie haben nichts, o Herr.“ Darauf sprach der Konig 
weiter: „Dann werden sie wohl irgend einen Zauber- 
spruch vor sich hinsagen ; frage sie, ob sie einen Zauber- 
spruch vor sich hinsagen." Die Leute des Kdnigs frag- 
ten und der Bodhisattva erwiderte: „Ja, wir haben einen 

turn Branntwein eine gewisse Steuer erheben durfte; diese wird 
mit dem Ausdruck gemeint sein. 

‘) Namlich eine Substanz, deren Geruch die Elefanten vertreibt 


Zauberspruch." Die Leute des Konigs meldeten ihm 
nun: „Ja, sie haben einen, o Herr." Da liess der Konig 
sie alle zu sich kommen und sprach: „Sagt mir den 
Zauberspruch, den ihr kennt." Der Bodhisattva erwi- 
derte: „Herr, einen andem Zauberspruch haben wir 
nicht, sondern wir Leute, dreissig an Zahl, toten kein 
lebendes Wesen, wir nehmen nicht, was uns nicht ge- 
geben wird, wir fuhren keinen tiblen Wandel, wir reden 
nicht die Unwahrheit, wir trinken keine berauschenden 
Getranke, wir betatigen freundliche Gesinnung, wir 
spenden Gaben, wir machen den Weg eben, wir graben 
Lotosteiche, wir bauen ein Haus: dies ist unser Zauber- 
spruch, unser Schutz und unsre Starke." Durch diese 
Worte war der Konig fur sie gewonnen und er schenkte 
ihnen das ganze Vermogen des Verlaumders und gab 
ihnen diesen selbst als Sklaven; und auch das Dorf 
und den Elefanten schenkte er ihnen. Von da an taten 
sie nach ibrem Belieben gute Werke; und da sie am 
grossen Kreuzweg ein grosses Haus bauen wollten, 
liessen sie einen Baumeister kommen und von ihm das 
Haus bauen. Da sie aber die Lust am weiblichen 
Geschlechte verloren hatten, liessen sie die weiblichen 
Wesen an diesem Hause nicht teil haben 1 ). 

Zu der Zeit waren im Hause des Bodhisattva vier 
W eiber namens Sudhamma, Citta, Nanda und Sujata 2 ). Von 
diesen sprach Sudhamma zum Baumeister, als sie mit 
ihm allein war: „Bruder, mache mich zur Altesten in 
diesem Hause;" und sie gab ihm ein Geschenk. Er 
gab seine Zustimmung. Und zuerst trocknete er ein 
Giebelholz, behieb es, durchbohrte es und machte den 


l j D. h. an dem guten Werke, das im Bau eines Hauses fur 
Fremde besteht. 

8 ) Die Namen bedeuten: Tugendsam, Gedankenvoll , Freude 
und Hochgeboren. 
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Giebel fertig; dann verbarg er es in einem Gewande 
und legte es zur Seite. Als nun das Haus voUendet 
war und es Zeit war den Giebel aufzusetzen, sagte er: 
„Ihr Edlen, ach, eines haben wir nicht getan." „ Was 
denn?“ „Wir mussen einen Giebel bekommen." „Nun 
gut, wir wollen einen holen.“ „Von einem Baume, der 
jetzt erst gefallt wird, kann man ihn nicht machen, son- 
dem man muss ihn Iriiher fallen, behauen und durch- 
bohren; so kann ein Giebel zustande kommen." „ Was 
ist jetzt da zu tun?" „Man muss nachsuchen, ob in je- 
mands Hause ein fertiger Giebel kauflich ist." Als sie 
nun nachsuchten, fanden sie einen Giebel im Hause der 
Sudhamma, konnten ihn aber ftir Geld nicht erhalten. 
Vielmehr sagte sie: „Wenn ihr mich am Hause teil- 
haben lasst, will ich ihn euch schenken." Aber sie er- 
widerten: „Wir lassen die Weiber nicht daran teil 
haben." Da sprach zu ihnen der Baumeister: „Ausser 
der Brahmawelt gibt es keinen Ort, der ohne Weiber 
ware. Nehmt den Giebel, dann wird unser Werk voll- 
endet sein." Sie willigten ein, nahmen den Giebel und 
vollendeten das Haus; dann richteten sie Banke her, 
stellten Wasserkriige und versorgten das Haus bestan- 
dig mit Reisspeise. Um das Haus herum errichteten 
sie einen Wall, verbanden damit ein Tor und streuten 
innerhalb des Walles Sand und ausserhalb des Walles 
pflanzten sie eine Reihe Palmen. — Citta legte an die- 
sem Orte einen Garten an, und es gab keinen Bliiten- 
baum oder Fruchtbaum, der nicht darin gewesen ware. 
Nanda liess an diesem Orte einen Lotosteich anlegen, 
der mit ftinffarbigen Lotusblumen bedeckt war, lieblich 
anzusehen. Sujata tat nichts. — 

Nachdem nun der Bodhisattva die sieben mora- 
lischen Verpflichtungen erfullt hatte, namlich die Ach- 
tung gegen die Mutter, die Achtung gegen den Vater, 
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die Ehrung des Altesten in der Familie, wahr zu reden, 
nicht unfreundlich zu reden, nicht zu verlaumden und 
die Bezwingung des Geizes, 

[„Wer seine Eltem unterhalt, 
den Altesten im Hause ehrt, 
wer sanft und freundlich im Gesprach, 
wer die Verlaumdung von sich weist, 
wer auch den Geiz in Schranken halt, 
wer wahr ist, seinen Zorn bezwingt, 

,Der ist ein guter Mensch 1 , dies ist 
der dreiunddreissig Gotter 1 ) Ruf."] < 

nachdem er so ein ruhmliches Leben gefiihrt hatte, 
wurde er am Ende seines Lebens im Himmel der drei- 
unddreissig Gotter als der Gotterkonig Sakka wieder- 
geboren. Auch seine Freunde wurden ebendort wieder- 
geboren. — Zu der Zeit weilten im Tavatimsahimmel 
Asuras 2 ). Da dachte der Gotterkonig Sakka: „Was soil 
uns ein gemeinsames Reich?" Und er gab den Asuras 
Gottertrank zu trinken; und als sie berauscht waren, liess 
er sie an den Fiissen nehmen und in die Abgriinde 
des Berges Sineru 3 ) werfen. So kamen sie in die 
Asurawelt. Die Asurawelt ist an der untersten Flache 
des Berges Sineru und ist so gross wie die Tavatimsa- 
welt; und dort ist ein Baum, wie der Korallenbaum 4 ) 
der Gotter, der ein Weltalter hindurch besteht, namens 
Cittapatali 5 ). An den Bliiten des Cittapatali-Baumes er- 

y ) Die dreiunddreissig Gotter, pa. tavatimsa-Gotter, wohnen auf 
dem Meru-Berg; ihr Haupt istlndra. Vgl. „Leben desBuddha“,S.355. 

*) Die Asuras sind Damonen, die den Gottern und meist auch 
den Menschen feind sind. 

*) Ein anderer Name fur den Berg Meru, der in der Mitte 
des Weltsystems sich befindet. Vgl. „Leben des Buddha 1 *, S. 350. 

*) Erythmia Indica. Ein besonders bekanntes Exemplar wuchs 
im Tavatimsa-Himmel. Vgl. „Leben des Buddha**, S. 113. 

5 ) Der Name bedeutet „bunte Trompetenblume**. (Bignonia 
suaveolens.) 
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kannten nun die Asuras: „Dies ist nicht unsere Gotter- 
welt; in der Gotterwelt bliiht der Koral] enbaum." Da 
sagten sie: „Der alte Sakka hat uns betrunken gemacht, 
uns auf den grossen Ozean hinabgeworfen und uns die 
Gbtterstadt genommen." Und sie sprachen: „Wir wollen 
mit ihm kampfen und unsere Gotterstadt einnehmen;" 
und sie erhoben sich und kletterten am Berge Sineru 
hinauf wie Ameisen an einem Pfeiler. Als Sakka horte, 
dass die Asuras sich erhoben hatten, kam er auf dem 
Ozean heran, wurde aber irn Kampfe von ihnen be- 
siegt und begann auf seinem anderthalbhundert Yojanas 
langen Wagen Vejayanta 1 ) uber den sudlichen Ozean 
hin zu fliehen. Als nun sein Wagen rasch auf dem 
Ozean dahineilte, kam er zu dem Simbaliwalde 2 ). Und 
auf dem Wege, den er kam, wurde der Simbaliwald ge- 
spalten wie ein Palmenhain und fiel in das Meer. Die 
jungen Garulas flatterten auf dem Meere herum und 
schrien laut. Da fragte Sakka den Matali 3 ): „Lieber 
Matali, was ist dies fur ein Laut? Ein sehr mitleid- 
erregendes Geschrei ist vernehmbar." Matali antwortete: 
„Herr, da der von Eurem Wagen gewaltsam zerstorte 
Simbaliwald hinabfallt, schreien die jungen Garulas zu- 
sammen, von Todesfurcht erfasst." Da sprach der 
Bodhisattva: „Lieber Matali, wir wollen nicht um unsrer 
Herrschaft willen eine Mordtat an lebenden Wesen be- 
gehen. Ihretwegen wollen wir unser Leben opfern und 
es den Asuras geben. Wende den Wagen um!" Und 
nach diesen Worten sprach er folgenden Vers: 

„Die Voglein, Matali, im Seidenwalde 
verschone mit der Wagendeichselspitze; 

') Das Wort bedeutet „Sieger%vagen“. 

2 ) Der Simbaliwald, „Seidenwald“, ist in der indischen Mytho- 
logie in der Nahe des Meru-Berges und dient als Aufenthalt fur 
die Garulas. 

s ) Der Wagenlenker Indras. 
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gern geben wir den Asuras das Leben, 
dass diese Vogel nicht des Nests entbehren." 

Als der Wagenlenker Matali seine Worte vemahm, 
wendete er den Wagen um und lenkte ihn auf einem 
andem Wege nach der Gotterstadt hin. Da aber die 
Asuras ihn umkehren sahen, dachten sie: „Sicherlich 
kommen aus anderen Welten 1 ) die Sakkas; weil er Ver- 
starkung bekommen hat, wird der Wagen umgekehrt 
sein." Und von Todesfurcht erfasst, liefen sie davon 
und begaben sich in ihre Damonenstadt. Sakka seiner- 
seits betrat seine Gotterstadt und stellte sich, umgeben 
von einer Gotterschar aus zvvei Gotterwelten 2 ), in die 
Mitte der Stadt. In diesem Augenblick spaltete sich 
die Erde und der V ejayanta-Palast ::! ) stand da, tausend 
Yojanas hoch. Weil er beim Siege entstanden war, 
deshalb nannte man ihn den Sieger-Palast. Damit aber 
die Asuras nicht wiederkommen konnten, stellte Sakka 
an fiinf Orten eine Wache auf. In bezug darauf gibt es 
folgenden Vers: 

„Zwischen zwei nicht einnehmbaren Stadten 
wurden funffach Wachen ausgestellt; 

Nagas 4 ), Garulas und Wasserholer 5 ), 
dann Damonen und der Grossen 6 ) Vierzahl." 

‘) So wie es eine Menge von Welten gibt, existiert auch nicht 
nur ein Gott Indra, sondern in jedem Weltsystem einer. 

2 ) Namlich aus der Tavatimsa- und der Brahma-Gotterwelt. 

") Zu. deutsch „Sieger-PaIast“. Die Erklarung des Wortes 
folgt unmittelbar. 

4 ) Die Nagas sind mythische Wesen in Gestalt von Schlangen. 
Obwohl meist den Menschen feind, bekehrte sich eine Anzahl 
von ihnen zu Buddha. Vgl. ,, Leben des Buddha' 1 , S. 69. 

5 ) Damit sind die sogenannten Kumbhandas gemeint, eine 
andere Art mythischer Wesen. 

®) Die „Grosskonige“ versehen das Amt der Welthuter; jedem 
ist eine der vier Himmelsgegenden zugeteilt. Vgl. „Leben des 
Buddha", S. 345. 
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Als nun der Gotterfiirst Sakka an diesen fiinf Orten 
eine Wache aufgestellt hatte und in gottlichem Gliicke 
lebte, starb Sudhamma und wurde als seine Leibdienerin 
wiedergeboren ; und zur Belohnung fiir ihre Spendung 
des Giebels erhielt sie eine fiinf hundert Yojanas mes- 
sende Gotteredelsteinhalle mit Namen Sudhamma, wo 
Sakka, der Herr der Gotter, unter einem gottlichen 
weissen Sonnenschirm 1 ) auf einem ein Yojana langen 
goldenen Polster die von Gottern und Menschen aus- 
zufiihrenden Taten bestimmte. Auch Citta starb und 
wurde als seine Leibdienerin wiedergeboren; und zur 
Belohnung dafur, dass sie den Garten angelegt hatte, 
erhielt sie einen Garten namens Cittalata 2 ). Auch Nanda 
starb und wurde als seine Leibdienerin wiedergeboren; 
und weil sie den Lotosteich angelegt hatte, erhielt sie 
einen Lotosteich mit Namen Nanda. Sujata aber wurde, 
weil sie kein gutes Werk getan hatte, in einer Hohle 
im Walde als ein Kranich wiedergeboren. Da dachte 
Sakka: „Von Sujata weiss man nichts; wo ist sie wohl 
wiedergeboren?" Und er suchte nach und sah sie, 
ging hin und nahm sie mit sich in die Gotterwelt. Hier 
zeigte er ihr die liebliche Gotterstadt und die Gotter- 
halle Sudhamma, den Park Cittalata und den Lotosteich 
Nanda und sprach zu ihr: „Diese haben Gutes getan 
und sind dafur als meine Leibwarterinnen wiedergeboren 
worden; du aber hast nichts Gutes getan und bist des- 
halb als Tier wiedergeboren worden. Halte von jetzt 
an die Gebotel" Nachdem er sie so ermahnt und in 
den fiinf Geboten befestigt hatte, fiihrte er sie zuriick 

') Ein Symbol der koniglichen Wurde. 

-) Dies auch sonst oft gebrauchte Wort bedeutet „bunter 
Kranz“, kommt also von skrt. citra, nicht von cittam, „Gedanke“. 
Chalmers sagt „Thoughtful’s Creeper-Grove“, ebenso Rhys 
Davids, aber jedenfalls mit falscher Etymologie, die allerdings 
wohl schon der Kommentator im Auge hatte. 
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und Hess sie gehen. Und sie beobachtete von da an 
die Gebote. — Nach wenigen Tagen wollte Sakka sehen, 
ob sie die Gebote halten konne; und er ging hin, nahm 
Fischgestalt an und legte sich auf den Riicken vor sie 
hin. Sie dachte, es sei ein toter Fisch, und fasste ihn 
am Kopfe; da bewegte er seinen Schwanz und sie Hess 
ihn los, indem sie sagte: „Er lebt, meine ich.“ Darauf 
sprach Sakka: „Gut, gut, du wirst imstande sein die 
Gebote zu halten" und ging weg. Darauf starb sie und 
wurde zu Benares im Hause eines Topfers wieder- 
geboren. Da dachte Sakka: „Wo ist sie jetzt vvieder- 
geboren?" Als er nun den Zustand ihrer Wiedergeburt 
erkannte, fullte er einen Wagen mit goldenen Gurken 
und setzte sich in der Kleidung eines alten Mannes in 
der Mitte des Dorfes nieder, indem er rief: „Nehmt 
Gurken, nehmt Gurken!" Die Leute kamen herbei und 
sagten: „Gib sie uns, Lieber!" Er erwiderte: „Ich gebe 
sie denen, die die Gebote halten; haltet ihr die Gebote?" 
Darauf sprachen sie: „Wir kennen ja die Gebote nichtl; 
gib sie uns fur Geld!" Doch er versetzte: „Ich brauche 
kein Geld, ich gebe sie nur denen, welche die Gebote 
halten." Da dachten die Leute: „Es ist ein Dumm- 
kopf" und gingen weg. Als aber Sujata die Geschichte 
horte, dachte sie: „Er wird sie fur mich gebracht 
haben;" und sie ging hin und sagte: „Gib sie mir, 
Lieber!" Er fragte: „Haltst du die Gebote, Frau?" 
Sie antwortete: „Ja, ich halte sie." Darauf sprach er: 
„Dies habe ich deinetwegen allein hergebracht;" und er 
stellte sie mitsamt dem Wagen vor die Tiire ihres 
Hauses und ging weg. — Nachdem sie dann zeitlebens 
die Gebote gehalten hatte, starb sie und wurde als die 
Tochter des Asurafursten Vepacittiya wiedergeboren; 
und weil sie die Gebote gehalten hatte, wurde sie sehr 
schon. Als sie nun herangewachsen war, dachte ihr 
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Vater: „Meine Tochter soli sich einen Gatten wahlen, 
der ihr gefallt;" und er Hess die Asuras zusammenkommen. 
Als aber Sakka nachschaute, wo sie jetzt wiedergeboren 
sei, und den Zustand ihrer Wiedergeburt erkannte, 
dachte er: „Wenn Sujata den ihr Gefallenden zum 
Gatten nimmt, wird sie mich nehmen;“ und er nahm 
die Gestalt eines Asura an und ging hin. Als sie nun 
Sujata geschmuckt und an den Ort der Versammlung 
gefiihrt hatten, sprachen sie: „Wahle dir den Gatten, 
der dir gefallt." Da schaute sie auf und sah Sakka; 
und infolge ihrer Liebe zu ihm in einer friihern Existenz 
wahlte sie ihn, indem sie sprach: „Dieser ist mein 
Gatte." Er aber brachte sie nach der Gotterstadt und 
machte sie zur Fuhrerin von dritthalbhundert Millionen 
Tanzerinnen. Und nachdem er den Rest seines Lebens 
vollbracht hatte, kam er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, tadelte er den MOnch mit den Worten: „So, ihr 
Monche, haben in fruherer Zeit Weise, die uber die Gotter 
herrschten, selbst unter Aufopferung ihres Lebens keine 
Totung lebender Wesen betatigt; du aber, der du in dieser 
zum Heile fuhrenden Lehre Monch geworden bist, trinkst 
das Wasser undurchgeseiht mitsamt den kleinen Tierchen." 
Darauf stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und 
verband das Jataka mit den Worten: „Damals war Ananda 
der Wagenlenker Matali, Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den j ungen Vogeln. 


32. Die Erzahlung yom Tanze. 

„Sch6n ist dein Singen.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
Mdnch, der viel Eigentum besass. Die Geschichte gleicht 
der oben im Devadhamma-Jataka 1 ) erzahlten. Der Meister 
fragte den Mdnch: „Ist es wahr, o Monch, dass du viel 


b Dies ist das 6. Jataka. Vgl. oben S. 43 ft’. 
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Eigentum besitzest?" Er antwortete: „Ja, Herr." Buddha 
fragte weiter: „Warum behaltst du so viel als Eigentum?" 
Als jener dies horte, wurde er zornig, zerriss sein Ober- 
und Untergewand und trat mit den Worten: „ Jetzt will 
ich auf diese Weise leben" nackt vor den Meister hin. 
Die Leute sagten: „Pfui , pfui!" Da lief er fort und 
wendete sich zum Niedrigen zurilck 1 ). — Als nun die 
Monche in der Lehrhalle versammelt waren, besprachen sie 
seine Untugend mit den Worten: „Vor dem Meister kannst 
du so etwas tun!" Da kam der Meister und fragte die 
Monche: „Zu welcher Unterhaltung habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen, ihr Monche?" Sie erwiderten: „Herr, 
wir haben uns niedergesetzt zur Erzahlung seiner Un- 
tugend, dass namlich dieser Monch vor Euch inmitten 
der vierfachen Versammlung die Scham und die Furcht 
vor der Siinde aufgab und wie ein Dorfknabe nackt vor 
Euch stand, und dass er dann von den Leuten verabscheut 
sich zum Niedrigen wandte und aus dem Orden austrat." 
Darauf sprach der Meister: „Nicbt nur jetzt, ihr Monche, hat 
dieser Mfinch, da er keine Scham noch Furcht vor der Sunde 
besass, diesen Edelstein-Orden verloren, sondem in friiherer 
Zeit hat er dadurch den Besitz eines Edelstein-Weibes ver- 
loren." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem im ersten Weltalter machten die Vier- 
fiissler den Lowen zum Konig, die Fische den Ananda- 
Fisch 2 ), die Vogel den Goldschwan. Die Tochter des 
Goldschwankonigs aber, das junge Schwanenweibchen, 
warschon; deshalb gewahrte ihr ihr Vater einen Wunsch. 
Sie wiinschte den ihr Gefallenden zum Gatten wahlen 
zu durfen. Der Konig bewilligte ihr diesen Wunsch 
und hiess alle Vogel am Himalaya-Gebirge zusammen- 
kommen. Da versammelten sich die verschiedenen Vogel- 
arten, wie Schwane, Pfauen u. dgl., und kamen auf 
einer grossen Felsflache zusammen. Der Konig liess 
seine Tochter rufen, indem er sagte: „Sie soli kommen 

') D. h. er trat aus dem Orden zuruck und Iebte wieder als 
Weltmensch. 

2 ) Das Wort bedeutet „Freude". 
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und sich den ihr gefallenden Gatten auswahlen." A!s 
sie nun die Schar der Vogel betrachtete, erblickte sie 
einen Pfau mit einem Hals von der Farbe eines Edel- 
steines und mit glanzenden Fliigeln und wahlte ihn aus 
mit den Worten: „Dieser soil mein Gatte sein." Da 
gingen die Vogelscharen zu dem Pfau hin und sprachen: 
,,Lieber Pfau, die Konigstochter hier hat, als sie aus 
der Mitte dieser so vielen Vogel einen Gatten sieh aus- 
suchte, an dir Gefallen gefunden." Da dachte der Pfau: 
„Bis heute hast du meine Kraft nicht gesehen;" und in 
seiner grossen Freude liess er dieScham und die Furcht 
vor Siinde beiseite, entfaltete inmitten der grossen Vogel- 
schar seine Fltigel und begann zu tanzen. Beim Tanze 
aber war er entblosst. Dartiber wurde der Konig Gold- 
schwan von Scham ergriffen und er dachte: „Dieser 
besitzt weder die aus dem Innern stammende Scham 
noch die von aussen kommende Furcht vor Siinde; 
ihm, der die Scham und die Furcht vor Siinde beiseite 
gesetzt hat, werde ich meine Tochter nicht geben." 
Und inmitten der Vogelversammlung sprach er folgen- 
den Vers: 

„Schon ist dein Singen, schimmernd ist dein Riicken, 

vvie Lapis Lazuli erglanzt dein Hals, 

ein ganzes Klafter messen deine Fltigel; 

doch weil du tanzst, geb' ich dir nicht die Tochter." 

Darauf gab der Konig Schwan inmitten dieser Ver- 
sammlung seinem Neffen, einem jungen Schwan, seine 
Tochter. Als aber der Pfau das junge Schwanen- 
weibchen nicht bekam, schamte er sich, stand auf und 
lief fort. Auch der Konig Schwan begab sich nach 
seinem Wohnorte. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicbt nur 
jetzt, ihr Monche, hat dieser, da er keine Scham noch 
Furcht vor der Siinde zeigte, den Edelstein-Orden ver- 

Dutoit, Jatakam. 
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loren, sondern in fruherer Zeit hat er dadurch den Besitz 
eines Edelstein-Weibes verloren", diese Lehrunterweisung 
beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen 
klar und verband das Jataka mit den Worten: „Damals 
war der Pfau der Monch mit dem vielen Eigentum, der 
Konig Schwan aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Tanze. 


33. Die Erzahlung von der Eintracht. 

„Solang die Vogel einig sind.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er bei Kapilavatthu in einem Nigrodhaparke 4 
verweilte, mit Beziehung auf einen Streit wegen eines 
Tragkissens 2 ). Davon wird im Kunala- Jataka 3 ) erzahlt 
werden. Nachdem hierauf der Meister zu seinen Ver- 
wandten gesagt hatte: „Ihr Grosskonige 4 ), unter Verwandten 
ist ein Streit miteinander nicht angebracht. Auch Tiere 
sind in fruherer Zeit, wahrend sie eintrachtig waren, im 
Kampfe Sieger geblieben, als sie aber in Streit geraten 
waren, in grosses Verderben gesturzt," erzahlte er, von 
den verwandten Konigsfamilien dazu aufgefordert, folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als eine Wachtel wiedergeboren und 
verweilte im Walde, umgeben von einigen tausend 
Wachteln. Damals nun pflegte ein Wachteljager nach 
ihrem Aufenthaltsort zu gehen und den Wachtelruf 
nachzuahmen; wenn er dadurch gemerkt hatte, wo sie 
versammelt waren, warf er ein Netz iiber sie, druckte 
es an den Enden zusammen, tat sie alle zusammen und 
fullte mit ihnen seinen Korb. Dann ging er nach Hause, 


*) Nigrodha ist der indische Feigenbaum, ficus indica. 

-) Damit ist ein Tuch gemeint, das kranzartig auf den Kopf ge- 
legt als Unterlage fur die auf dem Kopfe getragene Last diente. 

3 ) Dies ist das 536. Jataka: bei Fausboell V, S. 412—456. 

4 ) Erst die spatere Uberlieferung lasst Buddha aus konig- 
lichem Geschlechte entsprossen sein: vgl. „Leben des Buddha“ 
S. X. 


147 


verkaufte sie und verdiente sich dadurch seinen Lebens- 
unterhalt. Da sprach eines Tages der Bodhisattva zu 
den Wachteln: „Dieser Vogeljager bringt unsere Ver- 
wandten ins Verderben. Ich kenne aber ein Mittel, 
wodurch er uns nicht mehr fangen kann. Von jetzt 
an soli sogleich, wenn er das Netz iiber euch geworfen 
hat, jeder in eine Masche des Netzes seinen Kopf 
stecken, das Netz aufheben, es dahin bringen, wohin 
ihr wollt, und es dann in ein Dornengestrupp werfen. 
Auf diese Weise werden wir ihm iiberall entgehen." 
Alle gaben ihre Zustimmung dazu. Als nun am zweiten 
Tage das Netz iiber sie geworfen wurde, hoben sie auf 
die vom Bodhisattva angegebene Weise das Netz em- 
por, warfen es in ein Dornengestrupp und entgingen 
so dem Untergang. Bis aber der Vogeljager das Netz 
aus dem Gestrupp losgemacht hatte, wurde es spat 
und er ging mit leeren Handen nach Haus. Vom nach- 
sten Tage an machten es die Wachteln immer so. Und 
nachdem er bis Sonnenuntergang das Netz freigemacht 
hatte, ging er ohne etwas gefangen zu haben mit leeren 
Handen heim. Da wurde seine Frau zornig und sprach: 
„Tag fur Tag kommst du mit leeren Handen; du hast 
wohl noch jemand anderen zu unterhalten, meine ich.“ 
Aber der Vogeljager erwiderte: ,,Liebe, ich habe 
keinen andern zu unterhalten. Aber die Wachteln sind 
jetzt eintrachtig geworden; und wenn ich das Netz werfe, 
so nebmen sie es sogleich mit, werfen es in ein Ge- 
strupp und eilen davon. Indes werden sie nicht die 
ganze Zeit eintrachtig sein. Bekummere dich nicht; 
wenn sie Streit bekommen, werde ich sie dir alle 
bringen und dein Gesicht wieder lacheln machen." Und 
darauf sagte er seiner Frau folgenden Vers: 

„Solang die Vogel einig sind, 

Entkommen sie mit samt dem Netz; 

10 * 
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dcch wenn sie wieder streiten sich, 
dann fallen sie in meine Hand." — 

Nach wenigen Tagen aber stiess eine Wachtel, als 
sie nach dem Futterplatze herabflog, unabsichtlich an 
den Kopf einer anderen. Die andere fragte zornig: 
„Wer hat mich an den Kopf gestossen ?“ Die erste er- 
widerte: „Ich habe dich unabsichtlich gestossen, sei 
nicht bose;“ aber trotzdem blieb die andere erziirnt. 
Als sie aber immer wieder sagten: „Du hebst, glaub' 
ich, das Netz allein auf,“ bekamen sie Streit miteinander. 
Da sie aber stritten, dachte der Bodhisattva: „Wenn 
Streit entstanden ist, gibt es keine Wohlfahrt mehr. 
Jetzt werden sie das Netz nicht aufheben und dadurch 
zu grossem Unheil gelangen. Der Vogeljager wird eine 
giinstige Gelegenheit erhalten; ich darf an diesem Orte 
nicht mehr bleiben." Und er begab sich mit seinem 
Gefolge an einen anderen Ort. — Nach einigen Tagen 
kam der Jager, ahmte den Wachtelruf nach und warf 
liber die Versammelten seinNetz. Da sagte eine Wachtel 
zur anderen: „Wenn du das Netz aufhebst, fallen dir 
die Haare vom Kopfe; hebe es jetzt auf!“ Die andere 
sagte: „Wenn du das Netz aufhebst, fallen dir an beiden 
Fliigeln die Fedem aus; hebe es jetzt auf.“ Wahrend 
sie nun immer so sprachen: „Hebe du es auf“, hob der 
Jager das Netz auf, tat sie alle zusammen, fullte seinen 
Korb mit ihnen und ging nach Hause, wo er dadurch 
seine Frau zum Lacheln brachte. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, o Gross- 
konig, ist ein Streit zwischen Verwandten nicht nutzlich, 
sondern der Streit ist die Wurzel des Verderbens" diese 
Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die gegen- 
seitigen Bedingungen fest und verband das Jataka mit den. 
Worten: „Damals war die unkluge Wachtel Devadatta die 
kluge Wachtel aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Eintracht. 
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34. Die Erzahlung von dem Fisch. 

„Nicht Frost, nicht Hitze." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Ver- 
lockung durch die friihere Frau 1 ). Darauf sprach der 
Meister zu dem Monche: „Ist es wahr, Monch, dass du 
unzufrieden bist?“ Er antwortete: „Es ist wahr, Er- 
habener." Buddha fragte weiter: „Wodurch bist du un- 
zufrieden geworden?" Er erwiderte: „Meine fruhere Frau, 
Herr, ist lieblich anzuruhren; ich kann sie nicht aufgeben." 
Da sprach der Meister: „M6nch, diese Frau ist dir schad- 
lich; schon in fruherer Zeit bist du durch sie dem Tode 
verfallen, durch mich aber vom Tode gerettet worden." 
Und darauf erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Hauspriester. Damals nun war- 
fen Fischer im Flusse ihr Netz aus. Da kam ein grosser 
Fisch daher, der mit seinem Fischweibchen verliebt 
spielte. Das Fischweibchen, das vor ihm her schwamm, 
witterte den Geruch des Netzes und ging um das Netz 
herum. Der verliebte Fisch aber geriet in seiner Liebes- 
tollheit in das Netz. Als die Fischer merkten, dass er 
in das Netz hineingeraten war, zogen sie das Netz her- 
aus, nahmen den Fisch und warfen ihn auf den Sand 
ohne ihn zu toten. Und sie sagten: „\Vir wollen ihn 
kochen und verzehren 11 , bereiteten gliihende Kohlen und 
spitzten einen Stab zu. Jetzt dachte der Fisch: ,,Dies 
Brennen mit Kohlen oder dies Durchbohren mit dem 
spitzen Stabe oder auch ein anderes Leiden bedruckt 
mich nicht; dass aber mein Fischweibchen meint, ich 
sei zu einer anderen gegangen, und deshalb mir grollt, 
das qu&lt mich.“ Und betriibt sprach er folgenden Vers: 

„Nicht Frost, nicht Hitze angstigt mich, 

nicht quSlt im Netze mich die Pein, 


J ) Vgl das 13. Jataka S. 76. 
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nur dass mein Weibchen von mir denkt: 

Er liebt jetzt eine andere.“ 

Zu der Zeit kam der Hauspriester, umgeben von einer 
Schar von Sklaven, nach dem Flussufer um zu baden. Er 
verstand aber alle Tierstimmen. Als er nun den Kummer 
desFisches vernahm, dachte er: ,,Dieser Fisch hat einen 
siindhaften Kummer; da sein Herz so krank ist, wird 
er, wenn er gemessen wird, in der Holle wiedergeboren 
werden. Ich will sein Heifer werden.“ Und er ging 
zu den Fischern hin und sagte: ,,He, wollt ihr mir 
nicht fur einen Tag einen Fisch zu einer Sauce geben?" 
Die Fischer erwiderten: „Was sagt Ihr, Herr? Nehmt 
Euch den Fisch, der Euch gefallt.“ „Ich brauche keinen 
anderen Fisch, gebt mir diesen!“ „Nehmt ihn, Herr!“ 
Darauf nahm ihn der Bodhisattva mit beiden Handen, 
setzte sich amUfer desFlusses nieder und sprach: ,,He, 
Fisch, wenn ich dich heute nicht gesehen h&tte, warst 
du dem Tode verfallen gewesen; bleibe von jetzt an 
frei von Befleckung.“ Nachdem er ihn so ermahnt hatte, 
liess er ihn wieder in das Wasser und ging in die 
Stadt zurQck. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verktindigte er die vier Wahrheiten. Am Ende der 
Verkundigung der vier Wahrheiten gelangte der unzu- 
friedene Monch zur Frucht der Bekehrung. Dann stellte 
der Meister die gegenseidgen Beziehungen klar und ver- 
band das Jataka mit den Worten: „Damals war das Fisch- 
weibchen die fruhere Frau, der Fisch war der unzufriedene 
Mdnch, der Hauspriester aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Fisch. 


35. Die Erzahlung von der Wachtel. 

„Nicht konnen fliegen meine Flttgel." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Lande Magadha umherwandelte, mit 
Beziehung auf das Erloschen eines Waldbrandes. Zu einer 
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Zeit n&mlich, da der Meister im Lande Magadha herum- 
wandernd in einem Magadhadorfe Aimosen gesammelt 
hatte, gelangte er nach dem Mahle, als er vom Almosen- 
gange zuruckkehrte, auf einen Weg, umgeben von einer 
Schar von Monchen. Zu der Zeit erhob sich ein grosser 
Waldbrand. Vorn und hinten waren viele Monche. Das 
Feuer aber breitete sich aus und kam naher wie ein Rauch 
und eine Flamme. Da sprachen einige noch unbekehrte 
Monche, von Todesfurcht erfasst: „Wir wollen ein Gegen- 
feuer machen; an den Ort, wo es brennt, wird das andere 
Feuer nicht herankommen;" und sie schlugen ihre Reib- 
holzer zusammen und machten ein Feuer. Aber einige 
andere sagten: „Freunde, was tut ihr da? Wie wenn ihr 
den in der Mitte des Himmels stehenden Mond nicht sehen 
wurdet oder die im Osten aufgehende, mit tausend Strahlen 
geschmuckte Sonnenscheibe oder den Ozean, wenn ihr an 
seinem Ufer steht, oder den Berg Sineru 1 ), wenn ihr da- 
bei steht, so seht ihr den ersten der Manner in der Welt 
der Gdtter und der Menschen, den vollig Erleuchteten 
nicht, obwohl ihr mit ihm geht, und sagt: ,Wir wollen 
ein Gegenfeuer machen.' Ihr kennt nicht die Buddha- 
Macht; kommt, wir wollen zum Meister hingehen.“ Und sie 
kamen von vorn und hinten alle zusammen und gingen 
zum Erhabenen hin. Der Meister stand auf einem Fleck, 
umgeben von einer grossen Schar von Monchen. Das 
Feuer kam brullend heran, als wollte es sie uberwaltigen; 
als es aber zu der Stelle kam, wo der Vollendete stand, 
und noch sechzehn Karisas 2 ) von dieser Stelle entfernt 
war, da erlosch es wie eine Grasfackel, die man ins 
Wasser taucht. Ober einen Platz, zweiunddreissig Karisas 
im Durchmesser, konnte es sich nicht ausbreiten. — Da 
begannen die Mbnche die Vorziige des Meisters zu ruhmen: 
„Seht da den Vorzug der Buddhas! Dies unvemunftige 
Feuer hat sich uber den Ort, wo Buddha stand, nicht aus- 
breiten konnen, sondern es erlosch wie eine Grasfackel im 
Wasser. Seht die Macht der Buddhas." Als der Meister 
ihre Rede horte, sprach er: „Ihr Monche, dies ist jetzt 
nicht meine Kraft, wodurch das Feuer, als es an diesen 
Fleck Erde kam, erlosch ; dies ist die Kraft einer Glaubens- 
bestatigung in einer friiheren Existenz. An diesem Orte 


‘) Ein anderer Name fiir den Berg Meru, vgl. S. 138. 
s ) Das Karlsa ist ein Flachenmass von zweifelhafter Aus- 
dehnung. Es scheint etwa 8 Morgen zu entsnrechen. 
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natnlich wird dieses gauze Weltalter hindurch kein Feuer 
brennen; denu es ist ein Wunder, das ein Weltalter hin- 
durch fortdauert." Darauf legte der ehrwurdige Ananda 
ein Tuch vierfach zusammengefaltet hin zum Sitze fur den 
Meister. Und der Meister setzte sich nieder. Nachdem er 
sich mit gekreuzten Beinen niedergelassen hatte, verehrte 
die Monchsgemeinde den Vollendeten und setzte sich urn 
ihn herum. Da nun der Meister von den Monchen ge- 
beten wurde: „Dies, Herr, ist uns jetzt bekannt, das Ver- 
gangene aber ist uns verhullt; tut es uns kund!“, erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem nahm der Bodhisattva im Reiche Magadha 
an diesem Flecke als eine Wachtel seine Wiedergeburt. 
Nachdem er im Leibe seiner Mutter erzeugt war, sprengte 
er das Ei und war, als er herausschliipfte , eine junge 
Wachtel von der Grosse einer grossen Kugel. Seine 
Eltern legten ihn in das Nest und zogen ihn auf, indent 
sie ihm mit dem Schnabel Futter brachten. Er hatte 
aber nicht die Kraft die Fliigel auszubreiten und in der 
Luft zu fliegen noch die Ftisse aufzuheben und auf dem 
Boden zu gehen. — Diesen Ort aber befiel Jahr fur Jahr 
ein Waldbrand. Gerade zu der Zeit befiel er diesen 
Ort, laut brtillend. Die Vogelscharen verliessen ihre 
Nester und flogen schreiend davon, von Todesfurcht 
erftillt. Auch die Eltern des Bodhisattva flogen davon, 
von Todesfurcht erfullt, indem sie den Bodhisattva 
zuruckliessen. Da hob der Bodhisattva, im Neste liegend, 
seinen Hals, und da er sah, wie das Feuer sich aus- 
breitete und immer naher kam, dachte er: „Wenn ich 
dieKraft hatte meine FlUgel auszubreiten und in der Luft zu 
fliegen, so konnte ich auffliegen und anderswohin mich be- 
geben; wennich dieKraft hatte die Fosse aufzuheben und 
zu gehen, so konnte ich mittels der Fusse anderswohin 
mich begeben. Auch meine Eltern haben mich, von 
Todesfurcht erfullt, allein zuruckgelassen und sind fortge- 
flogen um sich zu retten. Jetzt habe ich keine andere 



Zuflucht mehr; ich bin ohne Schutz, ohne Zuflucht. 
Was muss ich da heute tun?“ Da kam ihm folgender 
Gedanke: ,,In dieser Welt gibt es eine Wirkung der 
Moral, es gibt eine Wirkung der Wahrheit; es gibt 
solche, welche ehedem die Vollkommenheiten erfullt und 
am Fusse des Bodhibaumes 1 ) sitzend erleuchtet wurden, 
die mit der Erlosung durch Tugend, Seelenruhe und 
Wissen, mit Einsicht der Erkenntnis der Erlosung aus- 
gestattet sind, die voll sind von Wahrheit, Mitleid, 
Barmherzigkeit und Geduld, die zu alien Wesen die 
gleichen freund lichen Gefuhle hegen, die allwissenden 
Buddhas. Nun gibt es Wirkungen der Tugenden, die 
sie erkannt haben ; aber auch ich besitze eine Wahrheit. 
Die eine Eigenschaft des naturlichen Seins namlich besitze 
und kenne ich; daher kommt es mir heute zu uber die 
vergangenen Buddhas und die von ihnen erkannten Tu- 
gendwirkungen nachzudenken, die von mir verstandene 
Eigenschaft des naturlichen Seins zu erfassen, eine Be- 
tatigung des Glaubens zu vollziehen, damit das Feuer 
zur Umkehr zu bewegen und so fur michundfiir dieanderen 
Vogelscharen die Rettung zu bewirken." Daher sprach er : 

,,Es wirkt die Tugend in der Welt, 
die Wahrheit, Reinheit, das Erbarmen; 
durch diesen Glauben wirke ich 
ein Wunder, unvergleichlich gross. 

Der Tugend Kraft stell’ ich mir vor, 
der einst’gen Buddhas denke ich; 
des Glaubens Kraft verdank’ ich es, 
dass ich ein Wunder wirken kann.“ 

Indem darauf der Bodhisattva die Vorzuge der 
friiher ins vollkommene Nirvana eingegangenen Buddhas 

J ) Dies ist der Baum, an dessen Fuss Buddha und nach der 
spateren Lehre auch alle anderen Buddhas zur Erleuchtung ge- 
langten. (Vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 66 und 341.) 
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sich vor Augen stellte, betatigte er durch den person- 
lichen Glauben, den er besass, einen Glaubensakt und 
sprach folgenden Vers: 

„Nicht konnen fliegen meine Fliigel, 
nicht konnen gehen meine Fiisse, 
verlassen haben mich die Eltern; 
zuriick jetzt weiche, Feuersbrunst.“ 

Sobald er aber diesen Glaubensakt betatigte, wich 
von der sechzehn Kansas messenden Flache das Feuer 
zuriick, indem es nicht verbrennend in den Wald zog, 
sondern wie eine ins Wasser getauchte Fackel erlosch. 
Daher sprach er: 

„Durch meine Glaubenszuversicht 
hat dieses Feuers starker Brand 
sechzehn Kansas jetzt verschont 
wie Feuer, das ans Wasser kommt." 

Weil aber diese Flache in einem ganzen Weltalter 
vom Feuer nicht iiberwaltigt werden kann, war es ein 
ein ganzes Weltalter dauerndes Wunder. Nachdem so 
der Bodhisattva einen Glaubensakt betatigt hatte, ge- 
langte er am Ende seines Lebens an den Ort seiner 
Verdienste. 

Darauf beendigte der Meister diese Lehrunterweisung 
mit den Worten: „Ihr Monche, dass das Feuer sich nicht 
iiber diesen Wald ausbreitete, ist jetzt nicht durch meine 
Kraft geschehen, sondern durch eine frtihere Glaubens- 
betatigung von mir zur Zeit, da ich eine junge Wachtel 
war;" und dann verkundigte er die vier Wahrheiten. Am 
Ende der Verkundigung der vier Wahrheiten gelangten 
einige zur Bekehrung, einige zur einmaligen Rtickkehr f 
einige zur Nichtruckkehr und einige zur Heiligkeit. Hierauf 
stellte der Meister die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit den Worten: „Damals waren 
meine Eltern meine jetzigen Eltern, der Wachtelkonig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Wachtel. 
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36. Die Erz&hlung von dem Vogel. 

„Der erdentsprossne Baum.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
Mbnch, dem seine Laubhutte verbrannt war. Ein Monch 
namlich hatte vom Meister einen Betrachtungsstoff erhalten, 
hatte dann das Jetavana verlassen und richtete sich im 
Gebiete von Kosala bei einem Grenzdorfe in einem Walde 
seine Wohnung ein. Aber im ersten Monat 1 ) verbrannte 
seine Laubhutte, Er meldete es den Leuten mit den 
Worten: „Meine Laubhutte ist verbrannt, ich wohne elend.“ 
Aber die Leute sagten: „Jetzt ist unser Feld ganz trocken, 
wir wollen unsere Felder bewassern. Wenn es bewassert 
ist, wollen wir es besaen; wenn der Same ausgeworfen 
ist, wollen wir einen Zaun machen; wenn der Zaun ge^ 
macht ist, wollen wir das Unkraut beseitigen, ernten und 
ausstampfen." Indem sie so immer wieder ein anderes 
Geschaft vorgaben, brachten sie drei Monate hin. Der 
Monch nun, der die drei Monate unter freiem Himmel 
eiend wohnte, wollte sich den Betrachtungsstoff klar machen, 
konnte aber nicht zum genauen Verstandnis gelangen. Und 
nach der Pavarana 2 ) begab er sich zum Meister zuruck, 
begrilsste ihn und setzte sich ihm zur Seite. Nachdem 
der Meister ihn freundlich angeredet hatte, fragte er ihn: 
„Hast du, o Monch, gut die Regenzeit verbracht? Bist 
du in deinem Betrachtungsstoff bis zum Ende gelangt?" 
Darauf erzahlte ihm der Monch die Sache und sprach: 
„Da ich keine passende Wohnung hatte, bin ich nicht in 
meinem Betrachtungsstoff zum Ende gelangt." Da sagte 
der Meister: „Schon in fruherer Zeit, o Monch, wussten 
selbst die Tiere, was fur sie passend war; warum wusstest 
du es nicht?" Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als Vogel wiedergeboren und wohnte, 
umgeben von einer Vogelschar, in einer Waldgegend 
bei einem grossen Baume, der reich war an Asten und 

J ) Die Regenzeit, wahrend welcher die meisten Monche sich 
einen bestimmten Aufenthaltsort aufsuchen mussten, dauerte vier 
Monate, von Mitte Juni bis Mitte Oktober. 

J ) Vgl. S. 126, Anm. 3. 
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Zweigen. Nun rieben sich eines Tages die Zweige 
dieses Baumes aneinander und es fiel Staub herab. 
Rauch erhob sich. Als dies der Bodhisattva sah, dachte 
er: ,,Wenn sich diese beiden Zweige so reiben, war- 
den sie Feuer erzeugen; dies wird um sich greifen und 
die vorderen Blatter erfassen; dann wird es auch den 
ganzen Baum einaschem. Wir konnen hier nicht blei- 
ben; wir miissen von hier entfliehen und anderswohin 
gehen.“ Und er sagte der Vogelschar folgenden Vers: 

4 ,Der erdentspross’ne Baum, in dem wir Vogel wohnen, 
er selber ziindet Feuer an: 

Nach einer andern Gegend fliegt, ihr Vogel; 
der unsre Zuflucht war, birgt nun Gefahr.“ 

Die klugen Vogel taten nach dem Wunsche des 
Bodhisattva; sie flogen mit ihm auf einen Schlag auf 
und begaben sich anderswohin. Die Unklugen aber 
dachten: „So sieht er immer in einem Tropfen Wasser 
Krokodile;“ und sie nahmen seinen Rat nicht an und 
blieben dort. Nicht lange darauf aber entstand in der 
vom Bodhisattva vorausgesehenen Art Feuer und ergriff 
diesen Baum. Als Rauch und Flammen sich erhoben, 
konnten die vom Rauch geblendeten Vogel nicht mehr 
sich anderswohin fliichten; und da das Feuer immer 
naher herbeiflog, mussten sie sterben. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, o Monch, 
erkannten schon in vergangener Zeit auch Tiere, die in 
den Spitzen der Baume wohnten, was fiir sie passend war; 
warum erkanntest du es nicbt?“ diese Lehrunterweisung 
beendigt hatte, verkundigte er die vier Wahrheiten. Am 
Ende der Verkiindigung von den Wahrheiten gelangte der 
Monch zur Frucht der Bekehrung. Darauf erklarte der 
Meister die gegenseitigen Beziehungen und verband das 
Jataka mit den Worten: „Damals waren die Vogel, die 
nach des Bodhisattva Worten handelten, die Buddhaschar, 
der weise Vogel aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Vogel. 



157 


37. Die Erzahli mg von dem Rebhuhn. 

„Die Manner, die das Alter ehren." Dies erzahlte 
der Meister, da er nach Savatthi reiste, mit Beziehung auf 
die Wegnahme der Wohnung des Thera Sariputta. Als 
namlich Anathapindika das Kloster vollendet hatte 1 ) und 
der Meister Nachricht davon erhielt, brach er von Raja- 
gaha auf und begab sich nach Vesall. Dort verblieb er, 
solange es ihm beliebte , und machte sich dann auf den 
Weg um nach Savatthi zu gehen. Zu der Zeit gingen 
die Schuler der sechs Mdnche' 2 ) voran und nahmen, wenn 
die Wohnungen noch nicht besetzt waren, diese Woh- 
nungen vorweg, indem sie dachten: „Diese Wohnung wird 
unser Meister 3 ) erhalten, diese unser Lehrer und diese ist 
fur uns." Die Theras , die hinterdrein kamen, erhielten 
keine Wohnungen. Auch die Schuler des Thera Sariputta 
fanden keine Wohnung, als sie fur den Thera eine suchten. 
Da nun der Thera keine Wohnung fand, blieb er in der 
Nahe der Wohnung des Meisters, indem er am Fusse eines 
Baumes sich niedersetzte oder umherging. Zur Zeit der 
Morgendammerung verliess der Meister seine Wohnung 
und hustete. Der Thera hustete auch. Darauf fragte 
Buddha: „Wer ist da?“ Er erwiderte: „Ich. Herr, Sari- 
putta." Als nun Buddha weiter fragte: „Was tust du da 
zu dieser Zeit, Sariputta?", erzahlte dieser die Begebenheit. 
Da aber der Meister die Worte des Thera vernahm, uber- 
legte er: „Jetzt, wahrend ich noch lebe, sind die Mdnche 
gegeneinander unehrerbietig und ungehorsam; was werden 
sie erst tun, wenn ich zum vollstandigen Nirvana einge- 
gangen bin?" Und er wurde bekiimmert wegen der Lehre. 
— Als nun die Nacht vergangen war, Hess er die Mdnchs- 
gemeinde zusammenkommen und fragte die Mdnche: „Ist 
es wahr, ihr Mdnche, dass die sechs Monche immer vor- 
ausgehen und den alten Monchen ihre Wohnungen weg- 
nehmen?" Sie antworteten: „Ja, Erhabener, es ist wahr." 
Darauf tadelte er die sechs Mdnche und, indem er eine 
Belehrung gab, sprach er zu den Monchen : „ Wer, ihr Monche,. 


') Uber die Stiftung des Jetavana zu Savatthi durch Anatha- 
pindika vgl. „Leben des Buddha", S. 146 ff. 

*) Damit sind hier wohl wieder die sechs bosen Monche ge~ 
meint, von denen S. 123 die Rede ist. 

®) D. h. nicht Buddha, sondern ihre speziellen Lehrer. 
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verdient die erste Wohnung, das erste Wasser, das erste 
Almosen?" Da antworteten einige: „Wer aus der Krieger- 
kaste Monch geworden ist," andere „wer aus der Brah- 
manenkaste oder aus der Kaste der Hausvater Monch ge- 
worden 1st ; “ wieder andere meinten „Ein Trager der Dis- 
ziplin, ein Ausleger der Lehre, ein der ersten Stufe der 
Ekstase Teilhaftiger, ein der zweiten, der dritten, der vierten 
Stufe der Ekstase Teilhaftiger;" wieder andere sagten: 
„Ein Bekehrter, ein einmal Zuriickkehrer, ein Nichtzuruck- 
kehrender, ein Heiliger, einer, der das dreifache Wissen 
besitzt 1 ), einer, der die sechs Tatigkeiten 2 ) besitzt." Als 
nun die Monche, jeder nach seiner Vorliebe, diejenigen 
genannt hatte, die der ersten Wohnung usw. wurdig waren, 
sprach der Meister: „In raeiner Lehre, ihr Monche, ent- 
scheidet fur die Erlangung der ersten Wohnung u. dgl. 
nicht, ob einer aus der Kriegerkaste oder der Brahmanen- 
kaste oder der Hausvaterkaste Monch geworden ist, nicht 
ob er ein Trager der Disziplin oder ein Kenner des Sutta 
oder ein Kenner des Abhidhamma :: ) ist, nicht ob er die 
erste Stufe der Ekstase usw. erreicht hat, nicht ob er be- 
kehrt ist usw. In dieser Lehre, ihr Mdnche, hat sich viel- 
mehr nach dem Alter die Begrussung, das Aufstehen, das 
Handefalten 4 ) , die ehrfurchtsvolle Behandlung zu richten, 
ist die erste Wohnung, das erste Wasser, der erste Almosen 
zu nehmen ; das ist der Massstab und deshalb verdient dies 
der altere Monch. Jetzt aber, ihr Monche, verdient Sari- 
putta, mein erster Schuler 5 ), der nach mir das Rad der 


b Das dreifache Wissen ist: i. das Wissen von der Un- 
bestandigkeit der Dinge, 2. vom Leiden, und 3. dass die Welt 
nicht das Selbst ist. 

-) Die 6 Tatigkeiten sind 1. die Wunderkraft, 2. das gottliche 
Gehor, 3. die Kenntnis der Gedanken anderer, 4. die Kenntnis 
der fruheren Existenzen, 5. das gottliche Auge, 6. die Kenntnis 
dessen, was die Sunde vernichtet. 

3 ) Vinaya (-Disziplin), Sutta und Abhidhamma sind die drei 
Teile der kanonischen Schriften des sudlichen Buddhismus. Vgl. 
„Leben des Buddha", S. XIV ff. Die Erwahnung dieser Ein- 
teilung ist ubrigens ein Beweis fur die spate Entstehung dieser 
Einleitung. 

4 ) Eine buddhistische Ehrenbezeigung. Vgl. „Leben des 
Buddha 11 , S. 324, Anm. 42. 

5 ) Nicht der Zeit, sondern der Bedeutung nach. Vor ihm 
hatte Buddha schon fiber 1000 Schfiler. 
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Lehre in Bewegung gesetzt hat 1 ), die Wohnung unmittel- 
bar nach mir zu erhalten; und er hat diese Nacht, da er 
keine Wohnung fand, am Fusse eines Baumes zugebracht. 
Wenn ihr jetzt so unehrerbietig und ungehorsam seid, was 
werdet ihr dann tun, wenn die Zeit immer mehr vergeht?" 
Und um sie zu ermahnen fuhr er fort: „Schon in fruherer 
Zeit, ihr Monche, haben selbst Tiere richtig iiberlegt: ,Es 
passt nicht fur uns gegeneinander unehrerbietig, ungehor- 
sam und uneintrachtig zu bleiben; wir wollen erkennen, 
wer von uns am altesten ist und diesem die ehrfurchts- 
volle Begrussung u. dgl. zollen‘. Und als sie erkannt 
hatten: ,Dies ist der alteste von uns‘, erwiesen sie ihm 
die Ehr ungen und gelangten danach in die Gotterwelt." 
Und nach diesen Worten erzahlte er ihnen folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem lebten an den Abhangen des Himalaya- 
Gebirges bei einem grossen Bananenbaume drei Freunde: 
ein Rebhuhn, ein Affe und ein Elefant. Diese waren 
gegen einander unehrerbietig, ungehorsam und unein- 
trachtig. Da kam ihnen der Gedanke: „Es ist nicht 
recht fur uns so zu leben; wie, wenn wir nun dem, 
der der alteste von uns ist, unsere Ehrungen erweisen 
wiirden!“ Und als sie dariiber nachdachten, wer von 
ihnen der alteste sei, sagten sie eines Tages: ,,Das ist 
das Mittel;“ und die drei Leute setzten sich am Fusse 
des Bananenbaumes nieder. Darauf fragten das Reb- 
huhn und der Affe den Elefanten: ,,Lieber Elefant, 
seit wie langer Zeit kennst du diesen Bananen- 
baum?“ Er erwiderte: „Freunde, als ich ein kleines 
Elefantenjunges war, da ging ich durch den Bananen- 
strauch mit den Hiiften ; als ich aber grosser wurde, 
beruhrten seine Zweige meinen Nabel. Daher kenne 
ich ihn, seitdem er ein Strauch war. 11 Wiederum 
fragten die beiden Leute in der angegebenen Weise 
den Affen. Dieser sagte: „Freunde, wenn ich mich 

') Dies scheint die Stelle zu bedeuten, nicht, wie Chalmers 
meint, „der die kleinere Lehre begriindet hat- 1 . 
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zurzeit, da ich noch ein Affenjunges war, auf den Boden 
setzte und den Hals emporhob, konnte ich die obersten 
Sprossen dieses jungen Bananenbaumes verzehren. Da- 
her kenne ich ihn, seitdem er ganz klein war.“ Zu- 
letzt fragten die beiden anderen auf die angegebene 
Weise das Rebhuhn. Dieses sprach: „Freunde, friiher 
war an der und der Stelle ein grosser Bananenbaum. 
Als ich von dessen Fruchten verzehrt hatte’, liess ich 
an dieser Stelle Kot fallen und daraus entstand dieser 
Baum. Daher kenne ich diesen Baum seit eirer Zeit, 
wo er noch nicht da war, und darum bin ich alter als 
ihr.“ Nach diesen Worten sprachen der Affe und der 
Elefant zu dem klugen Rebhuhn: ,, Freund, du bist 
alterals wir. Von jetzt anwerdenwir dir Ehrungen undHul- 
digungen aller Art darbringen; wir werden dich ehr- 
furchtsvoll begriissen, vor dir aufstehen, vor dir die 
Hande fatten und die anderen Werke der Ehrerbietung 
verrichten. Bei dieser Unterweisung wollen wir bleiben; 
gib du uns von jetzt an Unterweisung und Belehrung.“ 
Von da an gab das Rebhuhn ihnen Untervveisungen, 
es befestigte sie in den Geboten und es beobachtete 
auch selbst die Gebote. Nachdem aber die drei in den 
ftinf Geboten befestigt waren, wurden sie gegeneinander 
ehrerbietig, gehorsam und eintrachtig und am Ende 
ihres Lebens gelangten sie in die Gotterwelt. 

„Die Bemuhung dieser drei,“ fuhr Buddha fort, „war 
die Rebhuhn -Heiligkeit. Diese Tiere also, ihr MOnche, 
lebten gegenseitig in Ehrerbietung, Gehorsam und Eln- 
tracht; ihr aber, die ihr in der wohlverkundeten Lehre und 
Disziplin Monche geworden seid, warum seid ihr so un- 
ehrerbietig, ungehorsam und uneintrachtig gegen einander? 
Von jetzt an, ihr Monche, bestimme ich, dass ihr je nach 
dem Alter ehrfurchtsvoll griissen, aufstehen, die Hande 
falten und die Werke der Ehrerbietung verrichten sollt, dass 
je nach dem Alter der erste Sitz, das erste Wasser, das 
erste Almosen zukommen soli. Von jetzt an darf dem 
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Alteren vom Jiingeren die Wohnung nicht vorwegge- 
nommen werden; wer sie wegnimmt, macht sich einer 
Sunde schuldig." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt hatte, sprach er, da er vbllig erleuchtet geworden, 
folgenden Vers: 

„Die Manner, die das Alter ehren, 
die auf das Rechte sich verstehn, 
erwerben Lob in dieser Welt 
und nach dem Tod die Seligkeit." 

Nachdem so der Meister den Vorzug der Ehrung des 
Alters auseinandergesetzt hatte, erklarte er die gegen- 
seitigen Beziehungen und verband das Jataka mit den 
Worten: „Damals war der Elefant Moggallana, der Affe 
war Sariputta, das kluge Rebhuhn aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Rebhuhn. 


38. Die Erzfthlung vom Kranich. 

„ Nicht immer bringt, wer Trug ersinnt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Kleider verfertigenden Monch. Ein Monch nam- 
lich, der im Jetavana wohnte, war in alien Arbeiten, die 
fur die Kleidung auszufuhren sind, im Zerschr.eiden , Zu- 
sammenfiigen, auf den Wert Prufen 1 ), Nahen usw. sehr 
geschickt. Mit dieser seiner Geschicklichkeit verfertigte er 
Kleider; deshalb wurde er nur „der Kleiderverfertiger" 
genannt. Was tat er aber? Er zeigte an alten Lappen 
seine Kunst und machte daraus ein weiches, hubsches 
Kleid; dann farbte er es, bestrich es mit Mehlwasser, 
kratzte es mit einer Muschel ab und legte es hin, nach- 
dem er es glanzend und schSn gemacht hatte. — Nun 
kamen die Monche, die das Verfertigen von Gewandem 
nicht verstanden, mit neuen Stoffen zu diesem hin und 
sprachen: „Wir verstehen es nicht ein Gewand zu ver- 
fertigen; macht uns ein Kleid und gebt es uns!" Er aber 
erwiderte: „Lieber, um ein Gewand zu verfertigen braucht 

*) Namlich, ob die gefundenen oder geschenkten Stoffreste 
noch gut genug seien, um verarbeitet zu werden. 

D utoit, Jatakam. ^ 



man lange Ze it. Ich habe gerade ein Gewand vollendet; 
nehmt es, lasst diese Stoffe dafur da und geht." Und er 
zog es heraus und zeigte es ihnen. Da sie nun nur dessen 
ausseres Aussehen gewahrten und das Innere nicht kannten, 
dachten sie, es sei dauerhaft, und nahmen es mit sich, 
nachdem sie dem Kleiderverfertiger ibre neuen Stoffe da- 
fur gegeben hatten. Wenn dann ihr Gewand etwas 
schmutzig war und mit heissem Wasser gerieben wurde, 
dann zeigte es seine wahre Beschaffenheit und da und 
dort waren Spuren des Alters zu erkennen. Und es er- 
fasste sie Reue. So wurde allmahlich uberali bekannt, dass 
der Mbnch alle, die zu ihm kamen, mit den Lappenge- 
wandem betrog. 

Wie nun dieser im Jetavana, so betrog in einem Dorfe 
ein Kleiderverfertiger ebenfalls die Leute. Ihm erzfihlten 
seine Gefahrten: „Freund, im Jetavana betrugt ein Kleider- 
verfertiger so die Leute." Da kam ihm folgender Ge- 
danke: „Halt, ich will den Stadtbewohner betrugen." Und 
er verfertigte ein sehr hubsches Obergewand aus Lappen, 
farbte es schdn rot und begab sich, mit diesem angetan, 
nach dem Jetavana. AIs ihn der andere sah, regte sich 
in ihm die Begierde und er fragte: „ Herr, habt Ihr dies 
Gewand verfertigt?" Er antwortete: „Ja, Lieber." Der 
andere fuhr fort: „Herr, gebt mir dies Gewand; Ihr werdet 
ein anderes bekommen." Doch jener versetzte: „ Freund, 
wir Dorfbewohner bekommen schwer etwas; wenn ich dir 
dies Gewand gebe, was soli ich dann anziehen?" Darauf 
sprach der andere: „Herr, ich habe neue Stoffe; nehmt 
diese und macht Euch daraus ein Gewand." Der erste 
erwiderte: „Freund, ich habe hieran meiner Hande Arbeit 
gezeigt; wenn du so sprichst, was kann man da tun? 
Nimm es!" Und er gab ihm sein Lappengewand und 
nahm dafflr die neuen Stoffe mit. Nachdem er ihn so 
Qberlistet hatte, ging er weg. Der Jetavana-Bewohner zog 
das Gewand an; als er es aber nach einigen Tagen mit 
heissem Wasser rieb, sah er, dass es aus alten Lappen 
bestand, und schamte sich. Dass er aber betrogen war, 
wurde unter der Monchsgemeinde bekannt und man sagte: 
„Von dem Dorfkleiderverfertiger ist der Jetavana-Bewohner 
flberlistet worden." 

Nun sassen eines Tages die Mdnche in der Lehrhalle 
und erzahlten diese Geschichte. Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Mhnche, habt ihr euch 
jetzt hier niedergelassen?" Und sie meldeten ihm die Be- 
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gebenheit. Darauf sprach der Meister: „ Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, betrflgt der im Jetavana wohnende Kleider- 
verfertiger die anderen, sondern auch schon frQher ein- 
mal betrog er sie; und nicht nur jetzt wurde von dem 
Dorfbewohner der im Jetavana wohnende Kleiderverfertiger 
betrogen, sondern auch schon fruher wurde er betrogen.“ 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Ehedem war der Bodhisattva in einer Waldgegend 
in einem bei einem Lotusteiche stehenden Baume als 
Baumgottheit !) wiedergeboren. Damals nun wurde in 
einem anderen, nicht sehr grossen Teiche in der heissen 
Zeit das Wasser wenig und viele Fische weilten darin. 
Da sah ein Kranich die Fische und dachte: „Durch ein 
Mittel werde ich diese Fische iiberlisten imd auffressen." 
Und er ging hin und setzte sich an dem Rand des 
Wassers nachdenklich nieder. Als ihn die Fische sahen, 
fragten sie: „Was sitzest du so nachdenklich da, Edler?“ 
Er antwortete: „Ich denke iiber euch nach.“ „Was 
denkst du denn uber uns nach, Edler?“ Er erwiderte: 
„In diesem Teiche ist sparliches Wasser, das Futter 
ist wenig und die Hitze ist gross; und ich sitze nun 
da, indem ich nachdenke, was ihr Fische jetzt tun 
werdet.“ „Aber was sollen wir tun, Edler?“ „Wenn 
ihr nach meinen Worten tut, wiirde ich euch einen 
nach dem anderen mit der Spitze meines Schnabels 
packen, nach dem mit ftinffarbigen Lotusbltiten be- 
deckten grossen Teich bringen und dort absetzen." 
Da sagten die Fische: „Edler, seit dem ersten Weltalter 
gibt es keinen Kranich, der um die Fische bekummert 
ist; du willst uns einen nach dem anderen auffressen. l 11 
Der Kranich erwiderte: „Wenn ihr mir vertraut, werde 


l ) Diese an eine bestimmte Ortlichkeit auf der Erde ge- 

bundenen Gottheiten bildeten die niedrigste Klasse der Getter. 

11 * 



ich euch nicht auffressen; wenn ihr mir aber nicht 
glaubt, dass es diesen Teich gibt, so gebt mir einen 
Fisch mit, damit er den Teich sehe.“ Da glaubten ihm 
die Fische und gaben ihm einen grossen Fisch mit, der 
einaugig war, in der Meinung, dieser sei zu Wasser 
wie zu Lande zu brauchen; und sie sprachen: „Nehmt 
diesen mit und geht!“ Er nahm ihn mit, brachte ihn 
an den Teich, liess ihn dort los und zeigte ihm den 
ganzen Teich; dann brachte er ihn zuriick und liess 
ihn bei den Fischen nieder. Der Fisch aber schilderte 
seinen Genossen die Schonheit des Teiches. 

Als sie seinen Bericht vemommen hatten, bekamen 
sie Lust zum Weggehen und sie sagten zum Kranich: 
,,Gut, Edler, nimm uns mit und gehe dorthin!“ Da 
nahm der Kranich zuerst den einaugigen grossen Fisch, 
brachte ihn nach dem Ufer des Teiches und zeigte ihm 
den Teich; dann aber liess er sich an einem Vararta 1 )- 
Baume nieder, der am Ufer des Teiches wuchs, warf 
den Fisch in ein Gestriipp, stiess ihn mit seinem Schna- 
bel, bis er starb, verzehrte sein Fleisch und warf die 
Graten an den Fuss des Baumes. Dann kam er zuriick 
und sprach: „Ich habe den Fisch schon abgesetzt, ein 
anderer soli kommen." Auf diese Weise nahm er 
einen nach dem anderen und verzehrte alle Fische. Als 
er wieder kam, sah er keinen einzigen Fisch mehr; nur 
ein Krebs war noch iibrig. Da der Kranich auch diesen 
noch auffressen wollte, sagte er: „He, Krebs, ich habe 
alle Fische mitgenommen und in einem mit Lotus be- 
deckten grossen Teiche niedergesetzt; komm, ich will 
dich auch hinbringen." Der Krebs erwiderte: „Wenn 
du mich mitnehmen willst, wie wirst du mich dann 
fassen?" Der Kranich sagte: „Mit dem Schnabel werde 

') Dies ist der Baum Crataeva Roxburghii, aus der Familie 
der Capparidaceen. 
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ich dich fassen.“ Da versetzte der Krebs: ,,Wenn du 
mich so packst, wirst du mich fallen lassen; ich werde 
nicht mit dir gehen.“ Doch der Kranich sprach. 
„Fiirchte dich nicht, ich werde dich fest fassen 
und mitnehmen.“ Da dachte der Krebs. ,,Dieser hat 
natiirlich nicht die Fische in den Teich gebracht und 
dort abgesetzt. Wenn er mich n un an ^ em "Seiche 
absetzen wird, so ist es gut; wenn er mich aber nicht 
absetzt, werde ich semen Hals durchschneiden und ihn 
so to ten." Und er sprach zu ihm : „Lieber Kranich, 
du wirst nicht imstande sein mich fest zu packen. Wir 
kbnnen aber fest packen; wenn ich daher mit meiner 
Schere deinen Hals fassen darf, werde ich deinen Hals 
fest packen und so mit dir gehen.“ Da nun der Kra- 
nich nicht merkte, dass jener ihn iiberlisten wolle, war 
er einverstanden, indem er sagte: „Es ist gut.' Der 
Krebs packte init semen Scheren dessen Hals so fest 
wie mit Schmiedezangen und sprach dann: „Gehe jetzt!" 
Der Kranich brachte ihn nach dem Teiche, zeigte ihm 
denselben und ging dann nach dem Varana-Baume zu. 
Da sprach der Krebs: ,,Onkel, hier ist ja der Teich, 
du bringst mich aber wieder von da weg.‘‘ Der Kra- 
nich versetzte; ,,Ein lieber Onkel bin ich und ein gutei 
Neflfe bist du. Du hast dir eingebildet, ich werde dich 
forttragen und dein Sklave sein. Sieh hier am Fusse 
des Baumes diese Menge Graten; ebenso wie ich alle 
diese Fische verzehrt habe, werde ich dich dort auch 
verzehren." Da sprach der Krebs: „Diese Fische sind 
infolge ihrer Torheit von dir aufg e ^ ressen worden. Ich 
aber werde mich von. dir nicht auffressen lassen, son- 
dem werde dich selbst ins Verderben stiirzen. Infolge 
deiner Torheit merkst du nicht, dass ich dich hber- 
listet habe. Wenn wir sterben, werden wir bei e 
sterben; ich werde dir jetzt den Kopf abschneiden un 



auf die Erde werfen. 11 Und er druckte dessen Hals 
mit semen Scheren wie mit Schmiedezangen zusammen. 
Da sagte der Kranich, den Mund weit gedffnet, die 
Augen voll TrSnen, von Todesfarcht erfasst: ,,Herr, ich 
werde dich nicht auffressen; schenke mir das Leben.“ 
„Wenn du dies willst, so steige hinab und setze mich 
im Teiche nieder,“ erwiderte der Krebs. Der andere 
kehrte urn, stieg nach dem Teiche hinab und legte ihn 
am Rande des Teiches auf den Schlamm nieder. Der 
Krebs aber durchschnitt seinen Hals, wie man mit einer 
Schere einen Lotusstengel durchschneidet, und begab 
sich dann ins Wasser. — Als die Gottheit, die in dem 
Varanabaume wohnte, diese wunderbare Begebenheit 
wahmahm, gab sie ihre Zustimmung zu erkennen und 
sprach, den Wald mit ihrer sussen Stimme erfiillend, 
folgende Verse: 

„Nicht immer bringt, wer Trug ersinnt, 
durch seinen Trug es zum Erfolg; 
gar oft erhalt, wer Trug ersinnt, 
was einst der Krebs dem Kranich gab." 1 ) 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
ietzt, ihr Monche, ist dieser von dem im Dorfe wohnenden 
Kleiderverfertiger uberlistet worden, sondem auch schon 
in frOherer Zeit wurde er Qberlistet" diese Lehrunter- 
weisung beschlossen hatte, stellte er die gegenseitigen Be- 
ziehungen fest und verband das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der Kranich der im Jetavana wohnende 
Kleiderverfertiger, der Krebs war der im Dorfe wohnende 
Kleiderverfertiger; die Baumgottheit aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Kranich. 


*) Uber die weite Verbreitung dieser Fabel vgl. Rhys Davids 
„Buddhist Birth Stories 1 ', S. 321. 


39. Die Erz&hlimg von Nanda 1 ). 

„Ich glaube, dass die Goldesmenge.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Gefahrten des Thera Sariputta. Dieser Monch war 
sanftmutig und dienstwillig und bediente den Thera mit 
grosser Aufmerksamkeit. Zu einer Zeit mm verabschiedete 
sich der Thera von dem Meister und machte eine Almosen- 
wanderung nach dem sQdlichen Berglande 2 ). Als er aber 
dorthin kam, wurde der MOnch trotzig und verstockt und 
fuhrte die Worte des Thera nicht aus; sondem wenn dieser 
ihm sagte: „Lieber, tue dies", so wurde er dem Thera 
ganz feind. Der Thera aber verstand seine Gedanken 
nicht. — Nachdem er nun dort seine Almosenwanderung 
beendigt hatte, begab er sich wieder nach dem Jetavana. 
Und von der Zeit an, da der Thera wieder im Jetavana 
war, war der Monch wieder so wie vorher. Da meldete 
der Thera dem Vollendeten: „Herr, ein Gefahrte von mir 
ist an einem Orte wie ein um hundert gekaufter Sklave; 
an einem anderen Orte aber ist er trotzig und verstockt, 
und wenn ich ihm sage: ,Tue dies 1 , so wird er mir ganz 
feind." Darauf sprach der Meister: „ Sariputta, dieser 
Monch hat nicht nur jetzt ein solches Betragen, sondern 
auch schon frQher war er an einem Orte wie ein um hun- 
dert gekaufter Sklave; wenn er aber an einen anderen 
Ort kam, war er ein Feind und Widersacher." Und nach 
diesen Worten erzahlte er auf die Bitte des Thera fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in einer Guts- 
besitzersfamilie. Er besass einen Freund, der auch 
Gutsbesitzer war; dieser war hochbetagt, seine Gattin 
aber war jung. Und sie bekam von ihm einen Sohn. 
Da dachte er; „Diese meine Frau kOnnte nach meinem 
Tode wegen ihrer Jugend irgend jemand zum Manne 

J ) Nanda ist der Name des Sklaven, von dem das Jataka 
handelt. 

*) Unter „Dakkhinagiri‘‘ ist gewohnlich das heutige Dekhan 
verstanden; hier scheint aber nur der Suden von Magadha ge- 
meint zu sein. 
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nehmen und dies mein Vermogen zugrunde richten, 
ohne es meinem Sohne zu geben. Wie, wenn ich des- 
halb dies Geld vergraben wurde ?“ Und er nahm in 
seinem Hause einen Sklaven, Nanda mit Namen, mit 
sich, legte an einem Orte sein Geld nieder, zeigte es 
ihm und sprach: „Lieber Nanda, dies Geld zeige nach 
meinem Tode meinem Sohne; schenkt den Wald 1 ) 
nicht her!“ Nachdem er ihn aul diese Weise ermahnt 
hatte, starb er. — Sein Sohn aber kam allmahlich zu 
Alter. Da sprach zu ihm seine Mutter: „Lieber, dein 
Vater hat Nanda mitgenommen und sein Geld versteckt; 
lass ihn es holen und bringe so die Familie wieder in 
die Hohe!“ Er sagte eines Tages zu Nanda: ,,Onkel, 
hat mein Vater vielleicht Geld vergraben?" Er ant- 
wortete: „Ja, Herr.“ „Wo hat er es vergraben?" fragte 
der Sohn weiter. „Im Walde, Herr." Darauf sprach 
er: „Lass uns also gehen;" und er nahm einen Spaten 
und einen Korb, ging nach der Stelle, wo das Geld 
vergraben war, und fragte: „Wo ist das Geld, Onkel?" 
Nanda stieg hinab; als er aber zu Haupten des Geldes 
stand, wurde er infolge des Geldes zornig und fuhr den 
Jiingling an: „Du feindlicher Sklave, du Sklavensohn, 
woher hast du an dieser Stelle Geld?" Als der seine 
unfreundlichen Worte horte, sprach er, als ob er sie nicht 
gehort hatte: „Lass uns nun gehen;" und er nahm ihn 
mit sich, kehrte um und tat nach zwei oder drei Tagen 
wieder so. Nanda fuhr ihn wieder an. Der Jiingling 
gab ihm kein unfreundliches Wort zuriick und kehrte 
um. Dabei dachte er: „ Dieser Sklave meldet mir, er 
wolle mir jetzt das Geld zeigen; wenn er aber hin 
geht, fahrt er mich an. Ich verstehe nicht, wie sich 
dies verhalt. Es gibt aber einen Gutsbesitzer, der 


') Namlich den Wald, in dem das Geld versteckt wurde. 



meinem Vater befreundet war; diesen werde ich fragen 
um es zu erfahren.“ Und er ging zu dem Bodhisattva 
hin, erzahlte ihm die ganze Sache und fragte: „Was 
ist daran schuld, Vaterchen?" Der Bodhisattva er- 
widerte: „Mein Sohn, an der Stelle, wo Nanda steht, 
wenn er dich anfahrt, gerade da ist das deinem Vater 
gehorige Geld. Wenn deshalb Nanda dich wieder anfahrt, 
dann sage ihm: , Holla, komm, du Sklave; was fahrst 
du mich an?‘, ziehe ihn weg, nimm deinen Spaten, 
grabe die Stelle auf, nimm das deiner Familie gehorige 
Geld heraus, gib es dem Sklaven zu tragen und hole 
es dir auf diese Weise“. Und nach diesen Worten 
sprach er folgende Strophe: 

„Ich glaube, dass die Goldesmenge 
und die Kleinode da grad’ sind, 
wo Nanda steht und Grobes schreit, 
der Sklav’ aus niedrigem Geschlecht.“ 

Darauf grusste der Jtingling den Bodhisattva, ging 
nach Hause und begab sich mit Nanda an den Ort des 
Versteckes. Hier tat er, wie ihm aufgetragen war, 
holte das Geld und brachte damit die Familie in die 
Hohe. Er beharrte bei den Lehren des Bodhisattva, 
verrichtete gute Werke wie Almosengeben u. dgl. und 
gelangte am Ende seines Lebens an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Auch schon 
in fruherer Zeit hatte er ein solches Betragen“ diese Lehr- 
unterweisung besehlossen hatte, stellte er die gegenseitigen 
Beziehungen fest und verband das Jataka mit den Worten: 
„Damals war Nanda der Gefahrte des Sariputta, der weise 
Gutsbesitzer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Nanda. 



40. Die Erz&hlung von der Akazienkohlen- 

grube. 

„Gem sturz' ich in die Holl’ hinab." Dies erz&hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Anathapindika. Anathapindika hatte namlichdes Klosters 
wegen 540 Millionen fur die Buddhalehre ausgegeben l ). 
Und da er ausser den drei Kleinodien 2 ) nichts anderes als 
ein Kleinod betrachtete, machte er, wenn der Meister im 
Jetavana verweilte, taglich drei grosse Aufwartungen; nam- 
lich er kam einmal in der Frtihe, einmal nach dem Fruh- 
stuck 3 ) und einmal am Abend. Dazwischen aber machte 
er noch andere Aufwartungen. Und wenn er kam, dachte 
er: „Die Novizen oder die Jungen sollen meine Hand an- 
schauen, was ich mitgebraeht babe" und kam daher nie- 
mals mit leeren H&nden; sondern wenn er am Morgen 
kam, liess er Reisschleim mitbringen, nach dem Fruhstuck 
zerlassene Butter, Butter, Honig, Zucker und dergleichen, 
und zur Abendzeit brachte er wohlriechende Substanzen, 
Kranze und Gewander. Wahrend er aber Tag fOr Tag 
solche Spenden brachte, gab es kein Mass mehr in seinen 
Spenden. Auch viele Geschaftsleute erhielten von ihm 
gegen eine Verschreibung Geld in der Hohe von 180 Mil- 
lionen als Schuld; der Grosskaufmann aber forderte sie nicht 
wieder ein. Andere 180 Millionen, die seiner Familie ge- 
horten, waren am Flussufer vergraben worden; aber durcb 
eine Sturmflut, welche den Abhang des Flusses zerstorte, 
wurden sie in den grossen Ozean getrieben und die 
eisemen Gefasse rollten auf den Grund des Meeres und 
blieben dort liegen. — In seinem Hause aber war best&n- 
dig Reisspeise fur funfhundert Monche bereit gestellt; denn 
das Haus des Grosskaufmanns war fQr die Monchsgemeinde 
wie ein an einem Kreuzweg gegrabener Lotusteich 4 ). Des- 


J ) Uber den Ankauf des Jetavana fur die Gemeinde Buddhas 
vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 146 ff. 

*) Der Ausdruck bedeutet dasselbe wie die „drei Zufluchten“, 
namlich Buddha, die Lehre und die Gemeinde. 

®) Also etwa um die Mittagszeit. 

4 ) D. h. sein Hans wurde von den Monchen so stark benfitzt 
wie ein an der Vereinigung mehrerer Heerstrassen liegender 
Teich von den Reisenden. 
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halb ging auch der voliig Erleuchtete in sein Haus und 
die achtzig grossen Theras 1 ) kamen auch dorthin; die 
ubrigen MSnche aber, die dort aus- und eingingen, waren 
ohne Zahl. 

Sein Haus hatte sieben Stockwerke und war mit 
sieben Tflrerkem 2 ) geschmfickt. In dem vierten Turerker 
aber wohnte eine irrglaubige 3 ) Gottheit. Wenn nun der 
voliig Erleuchtete das Haus betrat, konnte sie in ihrer 
Wohnung nicht bleiben 4 ) , sondem sie stieg mit ihren 
Kindern hinab und stellte sich auf die Erde. Auch wenn 
die achtzig grossen Theras und wenn die ubrigen Theras 
kamen und gingen, musste sie dasselbe tun. Da dachte 
sie: ,Wenn der Asket Gotama 5 ) und seine Schuler dieses 
Haus betreten, habe ich keine Ruhe mehr. Ich kann doch 
nicht die ganze Zeit immer hinabsteigen und mich auf die 
Erde stellen. Deshalb muss ich bewirken, dass diese dies 
Haus nicht mehr betreten." Als nun eines Tages der erste 
Gehilfe sich zur Ruhe begeben hatte, ging sie zu ihm und 
stand als leuchtende Erscheinung vor ihm. Da er sagte: 
„Wer ist da?“, antwortete sie: „Ich, die Gottheit, die in dem 
vierten Turerker wohnt" Auf die weitere Frage, warum 
sie gekommen sei, sprach sie: „Ihr bemerkt nicht, was der 
Grosskaufmann tut. Ohne an seine Zukunft zu denken 
holt er sein Geld hervor und bereichert damit nur den 
Asketen Gotama. Er betreibt keine Handelschaft, er macht 
kein Geschaft. Ermahnet Ihr den Grosskaufmann , dass 
er seine Geschafte besorgt, und bewirket, dass der Asket 
Gotama samt seinen Schulern dies Haus nicht mehr be- 
tritt." Der andere aber erwiderte ihr: „Du torichte Gott- 
heit, wenn der Grosskaufmann sein Geld ausgibt, so gibt 
er es fQr die zum Heile fuhrende Buddhalehre aus. Wenn 
er mich an den Haaren packen und verkaufen wilrde, so 
wflrde ich doch nichts derartiges sagen. Gehe weg!" — 
Ein andermal ging sie zu dem altesten Sohne des Gross- 
kaufmanns hin und gab ihm dieselbe Ermabnung. Aber 

l ) Damit sind die angesehensten Monche gemeint. Der Aus- 
druck deutet auf eine spatere Zeit hin. 

*) Dies sind mit Zinnen geschmuckte Gelasse fiber den Toren. 

*) Auch die Gottheiten sind teils fur teils wider Buddha. 

*) In Indien darf der Niedrigere auf keinen Fall sich fiber 
dem Hfihergestellten aufhalten. 

*) Weil die Gottheit nicht an Buddha glaubt, ist er ffir sie 
nur der Asket Gotama; vgl. „Leben des Buddha“, S. 340. 
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auch dieser tadelte sie auf die angegebene Weise. Mit 
dem Grosskaufmann selbst aber konnte sie nicht reden. 

Da der Grosskaufmann aber unaufhorlich Almosen 
spendete und keine Geschafte betrieb, nahmen seine Ein- 
kunfte ab und sein Vermogen ging verloren. Als er nun 
allmahlich arm geworden war, war sein Besitz, seine Klei- 
dung, sein Lager, seine Nahrung nicht mehr wie fruher. 
Trotzdem aber spendete er der Monchsgemeinde noch 
Almosen; freilich konnte er keine vorztigliche Speise mehr 
spenden. Als er nun eines Tages den Meister begriisst 
und sich niedergesetzt hatte, sprach zu ihm der Meister: 
„Werden in diesem Hause Almosen gereicht, Hausvater?" 
Er erwiderte: „Ja, es werden Almosen gereicht; es ist 
aber nur ein wenig Bruhe von gestern." Da sprach Bud- 
dha: „Hausvater, mache dir das Herz nicht schwer daruber, 
dass du unschmackhafte Speise spendest. Wenn das Herz 
gut ist, ist auch das den Buddhas, den Pacceka-Buddhas b 
und den Buddhaschulern gespendete Almosen nicht schlecht. 
Warum? Wegen der Grosse der daraus entspringenden 
Frucht.“ Wenn namlich einer sein Herz gut machen kann, 
ist auch seine Gabe nicht schlecht; dies ist durch folgen- 
des zu erlautem 2 ): 

„Wenn die Gesinnung glaubig ist, 
ist kein Almosen zu gering 
fur Buddha, den Vollendeten, 
noch fur des Buddha Schiilerschar. 

Bei dem das Hohe Lehrenden, 
bei Buddha gilt kein Dienst gering. 

Sieh an die Frucht der Handvoll Reis, 
der trocknen, ungesalzenen!" 

Weiter sprach Buddha zu ihm: „Hausvater, wenn du 
auch unschmackhafte Speise gibst, so gibst du sie doch den 
Helden des achtfachen Pfades 3 ). Ich aber habe, als ich 

b Pacceka-Buddha, skr. pratyeka-B., ist ein Buddha, der 
zwar auch aus sich selbst das zum Nirvana fuhrende Wissen er- 
langt hat, es aber den anderen nicht predigt. 

*) Diese Bemerkung nebst den folgenden Versen ist vom 
Kommentator eingeschoben. 

s ) Damit ist entweder der vierfache Weg zur Heiligkeit ge- 
meint und die vierfache Frucht des Weges (vgl. S. 6, Anm. i), oder 
der achtgliedrige Weg: Rechter Glaube, rechter Entschluss, rechte 
Rede, rechter Wandel, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes 
Denken, rechte Versenkung. Vgl. ,, Leben des Buddha", S. 81. 
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die sieben Kleinodien 1 ) spendete, den ganzen Jambu-Erd- 
teil umgewuhlt und mein grosses Almosen dahinfliessen 
lassen, wie wenn ich die funf grossen Strome 2 ) zu einer 
einzigen Flut vereinigte, und habe doch niemand gefunden, 
der sich in die drei Zufluchten begeben oder der die funf 
Gebote beobachtete. Schwer zu erhalten sind die Leute, 
die wert sind mit Gaben bedacht zu werden. Mache dir 
darum das Herz nicht schwer mit dem Gedanken, deine 
Gabe sei unschmackhaft." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er ihm das Velamaka-Sutta 3 ). 

Die Gottheit aber, die zur Zeit, da der Grosskaufmann 
machtig war, nicht mit ihm hatte sprechen konnen, dachte: 
„Jetzt, wo es ihm schlecht geht, wird er meine Worte 
annehmen." Und sie betrat um Mitternacht sein furstliches 
Schlafgemach und stand als eine glanzende Erscheinung 
in der Luft. Als der Grosskaufmann sie sah, sprach er: 
„Wer bist du?“ Sie erwiderte: „Ich, o Grosskaufmann, 
bin die im vierten Tvirerker wohnende Gottheit." Er 
fragte weiter: „Warum bist du gekommen?" „Weil ich 
begierig bin dir eine Ermahnung zu geben." „Sage es 
mir!“ Darauf sprach die Gottheit: „0 Grosskaufmann, du 
denkst nicht an deine Zukunft, du berucksichtigst nicht 
deine Sdhne und Tbchter. Fiir die Lehre des Asketen 
Gotama hast du viel Geld ausgegeben; weil du nun zu 
lange dein Geld verschwendet und keine neuen Geschafte 
gemacht hast, bist du durch den Asketen Gotama in diese 
schlimme Lage gekommen. Trotzdem aber lasst du nicht 
von dem Asketen Gotama; noch heute kommen die As- 
keten in dein Haus. Was bis jetzt von ihnen mitge- 
nommen wurde, das kann man nicht zuriickbringen; das 
sollen sie behalten. Aber von jetzt an gehe selbst nicht mehr 
zu dem Asketen Gotama hin und lass seine Schuler dies 
Haus nicht mehr betreten; wende dich nicht um, um ihn 
anzuschauen, sondern besorge deine Geschafte, treibe 
Handel und bringe so deinen Besitz wieder in die Hdhe.“ 
Darauf antwortete der Kaufmann: „Ist das die Ermahnung, 
die du mir geben musstest?" Sie versetzte: „Ja, das ist 
sie." Da sprach er: „Auch fiir hundert oder tausend oder 


3 ) Die 7 Kleinodien sind : Gold, Silber, Perlen, Juwelen, Lapis 
Lazuli, Diamanten und Korallen. 

2 ) Dies sind: Ganga, Yamuna, Aciravatl, Sarabhu und Mahl. 

3 ) Es ist nicht klar, welches Lehrstuck damit gemeint ist, wie 
uberhaupt der letzte Absatz etwas dunkel ist. 
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faunderttausend solcher Gottheiten bin ich durch den Vol- 
lendeten unbeeinflussbar gemacht worden, denn mein Glaube 
ist wohlbegrundet und unbeweglich wie der Berg Sineru. 
Fur die zum Heile fuhrende Edelsteinlehre habe ich mein 
Geld ausgegeben. Etwas Unrechtes hast du gesagt, ver- 
letzt hast du die Buddhalehre durch eine derartige un- 
ziemliche, unbotmassige Feindschaft. Ich kann mit dir nicht 
mehr in einem Hause wohnen; verlasse schnell mein Haus 
und gehe anderswohin!" 

Als die Gottheit diese Worte des bekehrten edlen 
Schulers vernahm, vermochte sie nicht zu bleiben; und sie 
ging in ihre Wohnung, nahm ihre Kinder bei der Hand 
und ging weg. Sie dachte aber: „Da ich keine andere 
Wohnung finde, werde ich den Grosskaufmann um Ver- 
zeihung bitten und wieder hier Wohnung nehmen." Und 
sie ging zu dem die Stadt beschutzenden Gottersohne hin, 
grusste ihn und blieb vor ihm stehen. Als er sie fragte: 
„Warum bist du gekommen?", antwortete sie: „Ich, o Herr, 
redete unuberlegt mit Anathapindika und er hat mich, dar- 
Gber erzQmt, fortgejagt; bringe mich zu dem Grosskauf- 
mann zuriick, versflbne mich mit ihm und lass mich da- 
durch dort wieder Wohnung linden." Darauf fragte er 
weiter: „Was hast du aber zu dem Grosskaufmann ge- 
sagt?" Sie erwiderte: „,Von nun an mache Buddha und 
der MQnchsgemeinde keine Aufwartung mehr; lass den 
Asketen Gotama nicht mehr in dein Haus kommen 1 , so 
sprach ich zu ihm, Herr." Da sprach der Gott: „Etwas 
Unrechtes hast du gesagt, verletzt hast du die Lehre; ich 
werde nicht imstande sein mit dir zu dem Grosskaufmann 
hinzugehen." 

Als sie seine Gunst nicht gewinnen konnte, begab sie 
sich zu den vier Grosskdnigen 1 ). Als sie aber auch von 
diesen abgewiesen wurde, ging sie zu dem Gotterkdnige 
Sakka 2 ) hin, erzahlte ihm die Begebenheit und bat ihn 
recht eindringlich : „Ich, o Herr, finde keinen Wohnort, 
muss deshalb meine Kinder an der Hand halten und stehe 
schutzlos da; lasst mir in Eurem Reiche einen Wohnort 
geben." Aber auch er sprach: „Du hast etwas Unrechtes 


! ) Die vier GrosskOnige sind die Welthfiter; sie wohnen auf 
dem Yugandhara-Berge. Vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 345. 

*) Sakka, skr. S’akra, ist der Beiname des Gottes Indra, des 
Beherrschers der fflnf ontersten Gbtterwelten. 
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Retail, du hast die Lehre des Siegers 1 ) verletzt; ich kann 
deinetwegen mit dem Grosskaufmann nicht reden. Ich 
will dir aber ein Mittel sagen, wodurch du die Verzeihung 
des Grosskaufmanns erlangen kannst." Sie sagte: „Es ist 
gut, Herr; teile mir das Mittel mit;“ und er fuhr fort: 
„Von dem Grosskaufmann haben die Leute gegen Aus- 
stellung von Schuldscheinen Geld bekommen im Betrage 
von 180 Millionen. Nimm darum die Gestalt seines Be- 
vollmachtigten an und gehe, ohne jemand etwas davon 
wissen zu lassen, mit den Schuldscheinen, von einigen 
Ddmonen umgeben, in der einen Hand den Schuldschein, 
in der anderen den Schreibstift haltend in ihr Haus. Stelle 
dich dann in die Mitte des Hauses, erschrecke sie durch 
deine Damonenmacht und sprich: ,Dies ist Eure Schuld- 
verschreibung. Unser Grosskaufmann hat zur Zeit, da er 
machtig war, nichts zu Euch gesagt; jetzt aber geht es ihm 
schlecht. Gebt darum die von Euch genommenen Kaha- 
panas wieder her! 1 Zeige damit deine Damonenkraft; 
bringe die 180 Millionen Geldstucke zusammen und fulle 
damit wieder die leeren Kammem des Grosskaufmanns. 
Eine andere Geldsumme ist am Ufer des Aciravatf-Flusses -) 
niedergelegt worden, wurde aber, als der Flussabhang zer- 
stort wurde, in das Meer hinabgetrieben; auch dieses hole 
durch deine Damonenmacht und fulle damit die Kammem. 
Noch eine andere Geldsumme im Betrage von 180 Mil- 
lionen liegt herrenlos an der und der Stelle; auch diese 
hole herbei und fulle damit die leeren Kammern. Wenn 
du mit diesen 540 Millionen die leeren Kammern gefullt 
hast, hast du damit Busse getan 3 ) und kannst den Gross- 
kaufmann um Verzeihung bitten." 

Die Gottheit stimmte den Worten Sakkas bei, indem 
sie sagte: „Es ist gut, Herr;" und sie holte auf die an- 
gegebene Weise das ganze Geld herbei. Dann begab sie 
sich um Mittemacht in das fQrstliche Schlafgemach des 
Grosskaufmanns und stand als eine glanzende Erscheinung 


J ) Sieger, pa. Jina, ist nicht nur ein Beiname des Buddha, 
sondem auch des Mahavlra, dessen Anhanger sich daher Jainas 
“ennen. 

*) Die Aciravatl, jetzt Rapti, ist ein nOrdlicher Seitenfluss des 
: anges. An ihr lag Savatthi. Sie gehOrte zu den fflnf grossen 
Strflmen; vgl. S. 173 Anm. a. 

*) Damit ist die Offentliche Kirchenbusse gemeint, die der 
Buddhist fur seine Sunden leisten musste. 
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in der Luft. Als er sie fragte: „Wer bist du?“, erwiderte 
sie: „Ich, o Grosskaufmann, bin die blinde, torichte Gott- 
heit, die in Eurem vierten Turerker wohnte. Infolge meiner 
grossen Verblendung und Torheit habe ich, da ich die 
VorzQge des Buddhas nicht kannte, in fruheren Tagen 
etwas zu Euch gesagt. Verzeiht mir diese Schuld! Ich 
habe namlich nach der Weisung des Gotterkonigs Sakka 
Busse getan, indem ich Eure Schulden im Betrag von 
x8o Millionen zusammenbrachte , ferner die 180 Milli onen, 
die in das Meer hineingetrieben waren, und andere 180 
Millionen, die an der und der Stelle herrenlos lagen, im 
ganzen also 540 Millionen holte und damit Eure leeren 
Kammem anfflllte. Damit ist das Geld, das fur das Jeta- 
vana aufging, wieder eingebracht. Ich aber bin erschbpft, 
vveil ich keine Wohnung finde; darum denket nicht mehr 
an das, was ich aus Unwissenheit tat, und verzeiht mir, o 
Grosskaufmann. “ Als Anathapindika ihre Worte hbrte, 

dachte er: „Dies ist eine Gottheit und sie sagt, sie habe 
Busse getan, und sie erkennt ihre Schuld. Der Meister 
wird an sie gedacht und sie deshalb zum Erkennen seiner 
Vorziige gebracht haben. Ich will sie dem vollig Erleuch- 
teten zeigen." Und er sprach zu ihr: „Liebe Gottheit, 
wenn du dich wieder mit mir aussohnen willst, so sdhne 
dich bei dem Meister mit mir aus.“ Sie versetzte: „Gut, 
ich werde so tun; gehe zum Meister hin und nimm mich 
mit!“ Darauf sagte er: „Gut“; und in der Fruhe, als es 
noch dammerte, ging er mit ihr zum Meister hin und er- 
zahlte dem Vollendeten alles, was sie getan hatte. Als der 
Meister seine Worte vernommen hatte, sprach er: „Sieh 
Hausvater, ein bOser Mensch sieht, solange das B6se” nicht 
gereift ist, nur das Gute; wenn aber das Bose fur ihn zur 
Reife gelangt ist, dann sieht er erst das Bose. Ein guter 
Mensch aber sieht, solange das Gute nicht zur Reife ge- 
langt ist, das Bbse; und erst wenn das Gute fur ihn zur 
Reife gelangt ist, sieht er auch das Gute." Nach diesen 
Worten sagte er folgende zwei Strophen aus dem Dhamma- 
padam : 

„Der Bose sieht stets Gutes nur, 
solang das Bose nicht gereift; 
und erst wenn Boses ist gereift, 
dann merkt er, dass es bose ist. 

Das Gute sieht stets Bdses nur, 
solang das Gute nicht gereift; 
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und erst wenn Gutes ist gereift, 
dann merkt er, dass es Gutes ist 1 )." — 

Nach Beendigung dieser Strophen aber gelangte die 
Gottheit zur Frucht der Bekehnmg. Und sie warf sich 
nieder zu den mit dem Rade 2 ) gezierten Fussen des Meisters 
und bat den Meister um Verzeihung mit den Worten: 
„Herr, da ich erfullt war von Leidenschaft, befleckt durch 
Sunde, verblendet durch Irrtum, blind durch Unwissenheit, 
habe ich, weil ich Eure Vorzuge nicht kannte, ein boses 
Wort gesagt. Verzeiht es mir!" Und auch den Gross- 
kaufmann bat sie um Verzeihung. 

Zu der Zeit pries Anathapindika vor dem Meister 
seine eigne Tugend, indem er sprach: „Herr, diese Gott- 
heit wollte mich abhalten die Buddhaaufwartung auszu- 
ftlhren, sie konnte mich aber nicht davon abhalten; und 
auch als sie mich vom Almosenspenden abhalten wollte, 
gab ich doch Almosen. Ist das keine Tugend von mir, Herr?" 
Der Meister versetzte: „Du, Hausvater, bist bekehrt, ein 
edler Schuler, du hast ein festes Vertrauen, einen reinen 
Glauben. Dass du dich von dieser ohnmachtigen Gottheit 
nicht hast abhalten lassen, ist kein Wunder. Dass aber in 
fruherer Zeit, als der Buddha noch nicht erschienen, als 
die Erkenntnis noch nicht gereift war, die Weisen, obwohl 
Mara, der Herr der Sphare der Lust, in der Luft stand 
und ihnen sagte: ,Wenn du Almosen gibst, wirst du in 
dieser Holle gefoltert werden 1 , indem er ihnen dabei eine 
achtzig Ellen tiefe Grube voll gliihender Kohlen zeigte, 
trotz dieser Abmahnung Almosen zu geben, inmitten des 
Samengehauses einer Lotosblume stehend, doch Almosen 
gaben, das ist wunderbar." Und auf die Bitte des Ana- 
thapindika hin erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva zu Benares in einer Grosskaufmanns- 
familie seine Wiedergeburt. In mannigfacher herrlicher 
Pflege wuchs er auf wie ein koniglicher Prinz; als er 
dann allmahlich Einsicht erlangt hatte, im Alter von 

*) Die angefuhrten Verse stehen im Dhammapadam, Vers 
119—120. 

! ) Zu den besonderen Abzeichen des Buddha gehort auch 
ein kleines Rad auf der Fusssohle. 

Dutoit, Jatakam. 
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sechzehn Jahren gelangte er zur Vollkommenheit in 
alien Kiinsten. Nach dem Tode seines Vaters erhielt 
er die Grosskaufmannsstelle. Darauf Hess er an den 
vier Stadttoren vier Almosenhallen , in der Mitte der 
Stadt eine und am Tore seines Hauses eine, im ganzen 
also sechs Almosenhallen errichten und spendete reiche 
Almosen; auch beobachtete er die Gebote und iibte die 
Uposathagebrauche 1 ) aus. — Als nun eines Tages zur 
Zeit des Friihstucks die gute, ausserst woblschmeckende 
Almosenspeise des Bodhisattva herbeigebracht wurde, 
da erhob sich ein Pacceka-Buddha aus seiner sieben 
Tage dauemden Ekstase; und da er merkte, dass es 
die Zeit des Almosenganges war, dachte er: ,,Heute 
kommt es mir zu zur Tiire des Hauses des Grosskauf- 
manns von Benares zu gehen.“ Und er reinigte mit 
einem Zahnstocher vom Holze des Betelstrauches seine 
Zahne, wusch sich das Gesicht im Anotatta-See 2 ) , zog 
dann, in der Manosila-Ebene stehend, sein Untergewand 
an, giirtete sich und Iegte das Obergewand dariiber. 
Dann nahm er eine durch Wunderkraft gefertigte 
irdene Almosenschale, nahm seinen Weg durch die 
Luft und trat an die Hausttire, als die Almosenspeise 
des Bodhisattva gerade herbeigebracht wurde. Als der 
Bodhisattva ihn sah, erhob er sich von seinem Sitze, 
bezeigte ihm seine Unterwiirfigkeit 3 ) und sah den Auf- 
warter an, und als dieser ihn fragte, was er tun solle, 
sprach er: „Bringe die Almosenschale des Edlen!“ 

M D. h. er beobachtete an den monatlich mehrmals stattfinden- 
den Uposathatagen auch das 6. 7. und 8. Gebot; vgl. Leben des 
Buddha", S. 3x9, Anm. 5. 

2 ) Einer der grossen Seen im Himalaya; in der Nahe war 
die Manosila-Ebene. 

J E* er Ausdruck kann auch iibersetzt werden: zeigte ihm 
(dem Aufwarter), dass er eine Dienstleistung wolle, indem er ihn 
ansah. 
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In diesem Augenblick erhob sich zittemd Mara der 
Base 1 ), indem er dachte: „Dieser Pacceka- Buddha hat 
seit sieben Tagen keine Nahrung mehr zu sich genommen ; 
wenn er auch heute keine Nahrung erhalt, wird er zu- 
grunde gehen. Ich will ihn zugrunde richten und den 
Grosskaufmann am Almosenspenden hindem.“ Und 
in diesem Augenblicke kam er herbei und erschuf im 
Innern des Hauses eine Grube gluhender Kohlen, achtzig 
Ellen tief; diese war mit Akazienholzkohlen angefullt xmd 
brannte und gliihte, dass man sie ftir die grosse Avici- 
Holle 2 ) halten konnte. Nachdem er diese aber ge- 
schafFen, stellte er sich selbst in die Luft. — Als nun 
der Mann kam um die Almosenschale in Empfang zu 
nehmen, sah er die Grube und kehrte um, von grosser 
Furcht erfullt. Der Bodhisattva fragte: „Warum bist 
du umgekehrt, Lieber?“ Jener erwiderte: ,,Herr, mitten 
im Hause ist eine grosse brennende und gluhende 
Kohlengrube." Und alle anderen, die dorthin kamen, 
wurden von Furcht ergriffen und liefen rasch davon. 
Da dachte der Bodhisattva: „Heute wird Mara Vasa- 
vatti 3 ) sich darauf verlegt haben mich am Almosen- 
geben zu hindern. Ich weiss aber noch nicht, ob ich 
durch hundert oder auch durch tausend Maras nicht 
beeinflusst werden konnte. Heute werde ich sehen, ob 
meine Kraft und meine Macht grosser ist oder die des 
Mara." Und er nahm selbst die Reisschussel , wie sie 
hergerichtet war, verliess sein Gemach, stellte sich an 
den Rand der Kohlengrube und schaute empor. Da 


l ) Mara ist eigentlich der Todesgott, dann uberhaupt das 
Prinzip der Weltlichkeit. Naheres im „Leben des Buddha", 
S. 349 f. Vgl. auch Windisch, „Mara und Buddha" 1895. 

*) Eine der acht grossen Hollen. 

®) Ein Beiname des Mara. Das Wort bedeutet „zur Unter- 
werfung bringend". 
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sah er Mara und fragte: „Wer bist du?" Er antwor- 
tete: „Ich bin Mara." „Hast du diese Kohlengrube ge- 
schaffen?“ ,,Ja, ich habe sie geschaffen.“ „Warum?“ 
„Um dich am Almosengeben zu hindern und den Pac- 
ceka-Buddha des Lebens zu berauben.“ Da sprach 
der Bodhisattva: „Ich werde nicht zulassen, dass du 
mich am Almosengeben hinderst und den Pacceka- 
Buddha des Lebens beraubst; heute werde ich er- 
kennen, ob meine Starke grosser ist oder die deinige." 
Und am Rande der Kohlengrube stehend rief er: „Herr 
Pacceka-Buddha, ich werde nicht umkehren, auch wenn 
ich kopfiiber in diese Grube gluhender Kohlen stiirze. 
Nehmt nur Ihr die von mir gereichte Speise an.“ Nach 
diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Gern sttirz’ ich in die Holl’ hinab, 

kopfiiber, Fiisse obenauf; 

doch nichts Unedles werd’ ich tun. 

Wohlan, nimm meine Gabe hin !“ 

Nach diesen Worten fasste der Bodhisattva mit 
starker Anstrengung die Reisschussel und betrat die 
Oberflache der Kohlengrube. Sogleich wuchs aus der 
achtzig Ellen tiefen Kohlengrube vom Boden herauf 
eine unvergleichlich schone, grosse Lotosblume und 
nahm die Fiisse des Bodhisattva auf. Dann erhob sich 
Staub, so viel wie ein grosses Gefass enthalt, legte sich 
auf das Haupt des grossen Bodhisattva und bestreute 
seinen ganzen Korper wie mit golden em, wohlriechen- 
dem Pulver. Er aber gab, im Samengehause des Lotos, 
stehend, die ausserst wohlschmeckende Reisspeise dem 
Pacceka-Buddha in seine Almosenschale. Dieser nahm 
sie an und dankte ihm; dann warf er seine Schale in 
die Luft, erhob sich, wahrend viel Volk zuschaute, selbst 
in die Luft und kehrte, gleichsam auf einer Reihe 
mannigfach gestalteter Wolken einhergehend , zum Hi- 
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mavant 1 ) zuriick. Auch Mara begab sich wieder in 
seine Behausung, besiegt und voll Aerger. Der Bodhi- 
sattva aber erklarte, in dem Samengehause der Lotos- 
blume stehend, durch die Auseinandersetzung des Al- 
mosengebens und der Gebote viel Volks die Lehre und 
kehrte dann, von einer grossen Volksmenge umgeben, 
in seine Behausung zuriick. Und nachdem er Almosen 
gegeben und andere gute Werke zeitlebens verrichtet 
hatte, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht dies, 
o Hausvater, ist wunderbar, dass du, der du so mit Ein- 
sicht begabt bist, dich jetzt von einer Gottheit nicht hast 
umstimmen lassen; was in friiheren Zeiten Weise taten, 
das nur ist wunderbar 11 diese Lehrunterweisnng beendigt 
hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: „Damals ging 
der Pacceka-Buddha gerade zu der Zeit zum vollstandigen 
Nirvana ein -) ; der Grosskaufmann von Benares aber, der 
im Samengehause der Lotosblume stehend dem Pacceka- 
Buddha das Mahl reichte, der war ich." 

Ende der Erzahlung von der Akazienkohlengrube: 


41. Die Erzahlung von Losaka. 

„Wer trotz Ermahnung nicht." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Thera Losaka-Tissa. Wer war aber dieser Thera 
Losaka-Tissa? Im Reiche Kosala ein Monch, der seine 
Familie zugrunde gerichtet hatte, ein Fischerssohn, ein 
Mensch, der wenig bekam. Nachdem dieser an dem Orte, 
wo er zuletzt wiedergeboren worden war, gestorben war, 
nahm er im Reiche Kosala in einem Fischerdorfe, das von 
tausend Familien bewohnt war, im Schosse einer Fischers- 

x ) Ein anderer Name fur den Himalaya, 
b Dies war also damals die letzte Existenz dieses Pacceka- 
Buddha; deshalb kann Buddha ihn nicht mehr mit einem seiner 
Zeitgenossen identifizieren. 
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frau seine Wiedergeburt. Von dem Tage aber, da er seine 
Wiedergeburt genommen hatte, fingen die tausend Familien, 
wenn sie mit dem Netz in der Hand im Flusse oder in 
Seen u. dgl. Fische suchten, nicht einmal ein kleines Fisch- 
lein. Von da an ging es mit den Fischem ruckwarts. 
Als er in den Mutterleib eingegangen war, wurde das 
Dorf auch siebenmal vom Feuer heimgesucht und sieben- 
mal vom KOnige mit Strafe belegt. So ging es den Be- 
wohnem immer schlechter und schlechter. Da dachten sie: 
„Fruher war es nicht so mit uns, jetzt aber geht es mit 
uns ruckwarts. Unter uns muss ein Ungluckswesen 
sein; deshalb wollen wir uns in zwei Teile teilen." Und 
sie trennten sich in zweimal funfhundert Familien. Da 
ging es wieder dem Teil schlecht, bei dem die El tern des 
Monchs waren, dem anderen Teil aber ging es wieder gut. 
Darauf teilten sie auch diesen Teil in zwei Teile und aber- 
mals in zwei Teile und so fort, bis die eine Familie allein 
war; und als sie merkten, dass in ihr das Ungluckswesen 
war, schlugen sie sie und trieben sie fort. Seine Mutter 
blieb mit Miihe noch am Leben; und als ihre Leibesfrucht 
gereift war, gebar sie an einem Orte. — Ein Wesen, das 
seine letzte Existenz fQhrt, kann man nicht zugrunde 
richten; wie in einem Gefasse ein Licht, so brennt in seinem 
Herzen die Bestimmung zur Heiligkeit 1 ). — Sie zog den 
Rnaben auf, bis er herumlaufen konnte; dann gab sie ihm 
eine Schale in die Hand, schickte ihn fort mit den Worten: 
„Gehe in ein Haus“ und lief davon. Von da an war er 
ganz allein. Wenn er sich ein Almosen gesucht hatte, 
schlief er irgendwo; er wusch sich nicht und pflegte seinen 
Korper nicht und fristete mit Muhe sein Leben wie ein 
Schmutzdamon. 

Als er so allmahlich sieben Jahre alt geworden war, 
ass er an einer Hausture, wo der Abfall vom Reinigen der 
Schusseln lag, indem er wie eine Krahe ein Kliimpchen 
nach dem anderen aufpickte. Da sah ihn der Heerfuhrer 
der Lehre 2 ), der auf seinem Almosengange nach Savatthi 
hineingegangen war, und er dachte: „In welchem Dorfe 
wohnt wohl dies so bemitleidenswerte Wesen?" Und er 
empfand Liebe zu ihm und sprach: „He, komm her!" 
Jener kam, begriisste den Thera und stellte sich vor ihn 
hin. Darauf fragte ihn der Thera: „In was fur einem 


') Dies ist eine eingeschobene Bemerkung des Kommentators. 
*) Ein Beiname des Sariputta; vgl. S. 86 Anm. i. 
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Dorfe wohnst du, wo sind deine Eltern?" Er antwortete: 
„Ich bin ganz verlassen; meine Eltern dachten, ich wurde 
ihnen zur Last fallen ; und sie trieben mich fort und sind 
davongelaufen." Sariputta fragte weiter: „ Wills t du aber 
Monch werden?" Jener erwiderte: „Herr, ich mbchte gleich 
Monch werden; aber wer wird einen Armen wie mich in 
den Monchsstand aufnehmen?" Da sagte Sariputta: „Ich 
will dich in den Monchsstand aufnehmen" und der Knabe 
willigte ein. Darauf gab ihm der Thera zu essen und zu 
trinken, fQhrte ihn in das Kloster, wusch ihn eigenhandig 
und nahm ihn in den Monchsstand auf; und als er das er- 
forderliche Alter erreicht hatte, erteilte er ihm die Weihe. 

Als er nun alter geworden war, war er bekannt unter 
dem Namen Thera Losaka-Tissa; und er war im Elend 1 ) 
und erhielt wenige Almosen. Da er so den anderen un- 
gleiche Almosen erhielt, konnte er nie seinen Magen fullen 
und bekam nur soviel, dass er sein Leben fristen konnte. 
Wenn ihm namlich ein einziger LOffel Reisschleim ge- 
geben wurde, sah seine Almosenschale aus, als sei sie bis 
zum Rande geftillt. Dann dachten die Leute: „ Seine 
Almosenschale ist gefullt" und gaben den ubrigen Reis- 
schleim den anderen. Man sagte auch, wenn in seine 
Schale Reisschleim gegeben werde, so verschwinde der 
Reisschleim in der Schussel der Leute. Mit fester Speise 
u. dgl. ging es gerade so. Und als er auch in der Folge- 
zeit zur ubematurlichen Einsicht gekommen und zur h6ch- 
sten Frucht, zur Heiligkeit gelangt war, bekam er immer 
noch so wenig. 

Als nun allmahlich das, was das Leben bedingt, in 
ihm vernichtet war 2 ), kam der Tag, da er zum vollkom- 
menen Nirvana eingehen sollte. Der Heerfuhrer der Lehre 
merkte bei seiner Betrachtung, dass er zum vollkommenen 
Nirvana eingehen werde; und da er dachte: „Heute wird 
der Thera Losaka-Tissa zum vollkommenen Nirvana ein- 
gehen; heute ziemt es sich fur mich ihm Speise zu geben, 
soviel er notig hat", ging er mit ihm nach Savatthi, um 
Almosen zu sammeln. Aber obwohl der Heerfuhrer in 


*) Chalmers schlagt vor, fur das uberlieferte nippanno „un- 
weise" zu setzen nippunho, entsprechend dem spater gebrauchten 
apurrno: eine durchaus einleuchtende Emendation. 

*) Das heisst wohl nur, dass der Rest des Karma jetzt in 
ihm getilgt war, und bezieht sich nicht auf seine korperlichen 
Krafte. 
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dem volkreichen Savatthi seinetwegen die Hand ausstreckte, 
bekam er doch nicht einmal eine Begrussung 4 ). Da schickte 
ihn der Thera fort mit den Worten: „Gehe, Lieber, setze 
dich in die Sitzhaile" ; er selbst aber schickte die gesam- 
melte Speise zu ihm hin mit der Weisung: „Gebet dies 
dem Losaka.“ Doch die sie nahmen, gingen hin, dachten 
nicht an den Thera Losaka und verzehrten sie selbst. — 
Nachdem sich aber der Thera erhoben hatte 2 ) und wieder 
ins Kloster zuruckkehrte, kam der Thera Losaka-Tissa zu 
ihm und begrtisste ihn. Der Thera drehte sich um, blieb 
stehen und fragte: „Hast du die Speise erhalten, Lieber? 11 
Er antwortete: „Wir werden es nicht erhalten haben. 11 
Daruber wurde der Thera betrubt und betrachtete die 
Zeit 3 ). Die Zeit war schon voriiber. Da sprach Sari- 
putta: „Gut, Lieber, bleibe hier sitzen 11 ; und er liess den 
Thera Losaka in der Sitzhalle bleiben und ging zum 
Palaste des Konigs von Kosala. Der Konig liess ihm die 
Schale abnehmen; und da er dachte: „Es ist keine Zeit 
mehr zum Mahle 11 , liess er die Schale mit den vier Arten 
der Sussigkeiten 4 ) anfullen und ihm zuruckgeben. Darauf 
kam der Thera damit zuriick und sprach: „Komm, lieber 
Tissa, verzehre diese vier Arten von Sussigkeiten! 11 Und 
er nahm die Schale und blieb vor ihm stehen. Doch der 
Thera schamte sich aus Ehrfurcht vor ihm und ass nicht 5 ). 
Darauf sprach der Thera zu ihm: „Geh, lieber Tissa, was 
soli ich hier mit der Schale stehen bleiben? Du setze 
dich nieder und iss; wenn ich die Schale fallen lasse, ist 
es verloren.' 1 Darauf verzehrte der Thera Losaka-Tissa 
die vier Arten der Sussigkeiten, wahrend der grossmachtige 
Heerfahrer der Lehre mit der Schale vor ihm stand. Und 
dieses gereichte dem Thera wegen dessen iibernaturlicher, 
edler Kraft nicht zum Schaden 6 ). So speiste der Thera 

r ) Die Stelle bedeutet vielleicht auch: Er erhielt nicht ein- 
mal soviel, dass er sich dafur verneigen konnte. Chalmers uber- 
setzt: not so much as a bow was vouchsafed him. 

-) Er hatte seine Mahlzeit sitzend eingenommen. 

*) Nur bis zur Mittagsstunde war es erlaubt zu speisen. Doch 
konnte man auch am Nachmittag noch Sussigkeiten zu sich nehmen; 
vgl. S. 170. 

*) Namlich zerlassene Butter, Butter, Honig und Zucker. 

6 ) Zum Essen musste er sich niedersetzen; dies verbot ihm 
die Ehrfurcht, solange Sariputta vor ihm stand. 

6 ) Sonst gait das Einnehmen der Hauptmahlzeit nach Mittag 
fur sundhaft. 
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Losaka-Tissa, bis er seinen Magen soweit notwendig ge- 
fullt hatte; und noch an diesem Tage ging er zu dem mit 
restloser Auflosung der Elemente des Seins verbundenen 
vollkommnen Nirvana ein. Der vollig Erleuchtete stand 
dabei und liess seinem Leichnam die letzte Ehrung erweisen. 

Damals nun waren die Monche in der Lehrhalle ver- 
sammelt und hatten sich niedergesetzt , indem sie sagten: 
„Freunde, der Thera Losaka war im Elend und erhielt 
wenig Gaben; wie konnte von diesem Elenden, diesem 
wenig Erhaltenden das Edle 1 ) erfasst werden?" Da kam 
der Meister in die Lehrhalle und fragte: „Zu welcher Er- 
zahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Sie sagten: „Zu der und der, Herr." Darauf 
sprach der Meister: „Ihr Monche, dieser Monch hat von 
sich aus bewirkt, dass er keine Almosen erhielt und dass 
er der Heiligkeit teilhaftig wurde. Weil er namlich in 
fruherer Zeit andere am Empfang der Gaben hinderte, ist 
er ein wenig Empfangender geworden; durch die Einsicht 
aber, dass das Vergehen und das Leid ohne Ende seien, 
und durch die Frucht einer entsprechenden Existenz 2 ) ist 
er der Heiligkeit teilhaftig geworden." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Ehedem zur Zeit, da Kassapa Buddha war 3 ), 
wohnte ein Monch bei einem Gutsbesitzer in einem 
Dorfkloster, ein untadeiiger, tugendhafter, mit iiber- 
natiirlicher Einsicht reich begabter. Da kam einmal ein 
Thera, der die Leidenschaften getilgt hatte 4 ), der mit 
Gleichartigen zusammen wohnte, in das Dorf, wo der 
Gutsbesitzer wohnte, der diesem Monche aufwartete. 
Der Gutsbesitzer war tiber das Verhalten des Thera 
befriedigt und liess ihn mit seiner Almosenschale in 
das Haus hereinkommen ; und nachdem er ihn ehr- 
furchtsvoll gespeist und ein wenig seiner Predigt zuge- 
gehort hatte, griisste er den Thera und sagte zu ihm: 

*) D. h. die Heiligkeit. 

*) Ch alm ers fasst die Stelle etwas anders auf. 

*) Der Vorganger Buddhas in der Buddhawiirde. 

4 ) D. h. der zur Heiligkeit vorgedrungen war. 



„Herr, geht in das mit uns verbundene Kloster; wir 
werden zur Abendzeit kommen Euch zu besuchen.* 
Darauf ging der Thera, griisste den einheimischen 
Thera und setzte sich ihm zur Seite, nachdem er ihn 
um Erlaubnis gebeten hatte. Jener unterhielt sich 
freundlich mit ihm und fragte ihn: „Hast du, Lieber, 
ein Almosen bekommen?" „Ja, ich habe bekommen' 1 , war 
die Antwort. „Wo hast du es denn erhalten?" Der 
andere antwortete: „In dem mit Euch verbundenen 
Dorfe, in dem Hause des Gutsbesitzers." Nach diesen 
Worten fragte er nach seiner Wohnung, brachte sie in 
Ordnung, legte Schale und Obergewand ab und setzte 
sich nieder, tiber das Gluck der Ekstase und das Gluck 
der Frucht 1 ) nachdenkend. — Der Gutsbesitzer aber 
liess seine Leute zur Abendzeit wohlriechende Substanzen, 
Kranze, Lampen und Sesamol nehmen, ging nach dem 
Kloster hin, begriisste den dort ansassigen Monch und 
fragte ihn: „Herr, ein Thera ist angekommen; ist er da?“ 
„Ja, er ist da,“ war die Antwort. „Wo ist er jetzt?" 
fragte jener weiter. „In dem und dem Gemache." Darauf 
begab sich jener zu ihm, begriisste ihn, setzte sich ihm 
zur Seite und horte seine Lehrunterweisung an; und 
als die Zeit der Abendktihle kam , verehrte er den 
Reliquienschrein und den Bodhibaum 2 ), zundete die 
Lampen an und ging, nachdem er die beiden Leute 
zum Mahle eingeladen hatte. — Da dachte der ein- 
heimische Monch: „Dieser Gutsbesitzer ist jetzt ge- 
spalten; wenn jener Monch in diesem Kloster bleiben 
wird, wird er mich gar nicht mehr beriicksichtigen." 

3 ) Namlich der Frucht des vierfachen Weges zur Heiligkeit, 
also der Heiligkeit selbst. 

*) In der spateren Zeit war in den buddhistischen Klostern 
ein Reliquienschrein und ein Ableger des Bodhibaumes, unter 
dem Buddha zur Erleuchtung gelangte. Diese Verhaltnisse sind 
hier auf die Zeit vor Buddha ubertragen. 



Und in seinem Arger dachte er: „Ich muss bewirken, 
dass er nicht in diesem Kloster bleibt" Als darum die 
Zeit der Aufwartung kam, redete er gar nichts mit ihm. 
Der andere Thera aber, der die Leidenschaften in sich 
ertotet hatte, erkannte seine Gedanken; und da er merkte: 
„Jener Thera weiss nicht, dass ich in der Familie 
und in der Gesellschaft ihn nicht hindere," begab er 
sich in seine Wohnung zuriick und dachte tiber das 
Gliick der Ekstase und das Gluck der Frucht nach. 

Der einheimische Monch beruhrte am nachsten 
Tage mit gekrummtem Finger 1 ) den Gong 2 ), stiess mit 
dem Nagel an seine Ture und begab sich dann nach 
dem Hause des Gutsbesitzers. Dieser nahm ihm die 
Almosenschale ab, liess ihn auf einem hergerichteten 
Sitze sich niederlassen und fragte: „Wo ist der ange- 
kommene Thera, Herr?" Er antwortete: „Ich weiss 
nicht, wie es mit deinem Freunde steht. Ich beruhrte 
den Gong, stiess an seine Ture, konnte ihn aber nicht 
aufwecken. Er wird das ausgezeichnete Mahl, das er 
gestem in deinem Hause genoss, nicht haben ver- 
tragen konnen und jetzt noch schlafen. Da du von 
ihm befriedigt bist, wirst du auch unter solchen Um- 
standen von ihm befriedigt sein.“ — Der Thera aber, der 
die Leidenschaften in sich ertotet hatte, besorgte, als 
er merkte, dass es Zeit war zum Almosengang, seinen 
Korper 3 ), flog mit Schale und Obergewand in die Luft 
hinauf und begab sich anderswohin. — 

‘) Das Wort kapittha ist unklar, da der Baum Feronia Ele- 
phantum hier nicht gemeint sein kann. Chalmers schlagt vor 
„nakhapittha“, also „Nagelrucken“. Aber im Sanskrit bedeutet 
das Wort auch „eine bestimmte Handstellung" und dies passt 
hier ganz gut. 

2 ) Er hatte die Pflicht seinen Gast zu wecken; doch sollte 
dies ohne Larm geschehen. 

J ) D. h. er wusch sich, putzte sich die Zahne und kleidete sich an. 



188 


Der Gutsbesitzer liess nun den einheimischen Thera - 
Reisbrei trinken, der mit zerlassener Butter, Honig und 
Zucker zubereitet war; nachdem er dann seine Schale 
mit wohlriechendem Pulver abgerieben hatte, fiillte er 
sie wieder und gab sie ihm mit den Worten: „Herr, 
der Thera wird vom Wege ermudet sein, bringt ihm 
dieses!" Der andere wies sie nicht zuriick, sondem 
nahm sie und ging fort. Dabei dachte er: „Wenn jener 
Monch diesen Reisbrei trinkt, wird er nicht mehr weg- 
gehen, auch wenn man ihn am Halse packt und weg- 
stosst. Wenn ich den Reisbrei aber jemand anderem 
gebe, wird meine Tat bekannt; wenn ich ihn in das 
Wasser versenke, wird die Butter oben auf dem Wasser 
sichtbar sein; wenn ich ihn auf die Erde werfe, wird es 
verraten werden durch die Ansammlung von Krahen. 

Wo soli ich ihn also hintun?" Als er so iiberlegte, 
sah er ein abgebranntes Feld; und er hob die Kohlen 
auf, warf den Brei dorthin und legte die Kohlen 
wieder darauf. Dann ging er in sein Kloster. Als er 
dort den Monch nicht mehr sah, kam ihm der Gedanke: 
„Sicherlich hat dieser heilige Monch meine Gedanken 
gemerkt und ist anderswohin gegangen. Ach, was 
habe ich wegen meines Bauches fur ein Unrecht ge- 
tan!“ Und sogleich befiel ihn grosse Missstimmung. 
Von da ab war er wie ein Gespenst und bald darauf 
starb er und wurde in der Holle wiedergeboren. 

Nachdem er viele hunderttausend Jahre in der 
Holle gepeinigt worden war, wurde er, um den Rest 
seiner Schuld zur Reife zu bringen, in fiinfhundert auf- 
einander folgenden Existenzen als Damon wiedergeboren, 
konnte jedoch nicht einmal an einem Tage seinen 
Magen fallen. Nur einen Tag fullte er seinen Magen 
an und zwar mit Exkrementen. Wiederum war er in 
funfhundert Existenzen ein Hund. Auch da fullte er 



nur an einem Tage seinen Magen und zwar mit aus- 
gebrochener Speise. Die iibrige Zeit konnte er seinen 
Magen nicht fallen. Vom Hundegeschlecht weg starb 
er und nahm im Reiche Kosala in einem Dorfe in 
einer Familie, die im Elend war, seine Wiedergeburt. 
Seit seiner Wiedergeburt aber kam seine Familie in 
das ausserste Elend. Uber den Nabel hinauf bekam 
er nicht einmal saure Wassersuppe 1 ). Er hiess Mitta- 
vindaka. Da seine Eltern das Elend des Hungers 2 ) 
nicht ertragen konnten, stiessen sie ihn von sich mit 
den Worten: „Gehe weg, du Unglucksvogel,“ und ver- 
liessen ihn. — Als er nun so schutzlos herumschweifte, 
kam er nach Benares. Damals war der Bodhisattva zu 
Benares ein weitbekannter Lehrer und unterrichtete ftinf- 
hundert junge Leute in den Kunsten. Damals aber 
gaben die Bewohner von Benares denen, die im Elend 
waren, ihren Unterhalt und liessen sie in den edlen 
Kunsten unterrichten. So lernte auch Mittavindaka bei 
dem Bodhisattva die edlen Kiinste. Er war aber un- 
freundlich und ungehorsam und schlug den und jenen; 
und obwohl vom Bodhisattva ermahnt nahm er seine 
Ermahnungen nicht an. So wurden durch ihn seine 
Einkiinfte gering. — Nachdem er sich aber mit den 
anderen jungen Leuten gezankt hatte und die Ermah- 
nungen nicht annahm, lief er von dort weg; und auf seinem 
Herumstreifen kam er in ein benachbartes Dorf und 
lebte dort als Lohnarbeiter. Mit einem im Elend leben- 
den Weibe tat er sich zusammen. Sie gebar ihm zwei 
Sohne. Nun gaben die Dorfbewohner Mittavindaka 
Sold, damit er ihnen sage, was gut und was nieht gut 

’) Also auch von der geringsten Speise bekam er nicht so- 
viel, dass mehr als der unterste Teil des Magens gefullt war. 

T ) Chalmers liest statt des uberlieferten ,jatakadukkham“ 
„chatakadukkham“, was einen viel besseren Sinn gibt. 
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sei, und liessen ihnen am Dorftor in einer Hiitte woh- 
nen. Durch Mittavindaka aber wurden die Bewohner 
des nahen Dorfes siebemnal vom Konige mit Strafe 
belegt, siebenmal brannten ihre Hauser ab, siebenmal 
durchbrach der See den Damm. Da dachten sie: „So 
etwas geschah uns friiher, bevor Mittavindaka zu uns 
kam, nicht; jetzt aber, seitdem er zu uns gekommen 
ist, kommen wir so zurtick 11 ; und sie stiessen ihn fort 
und vertrieben ihn. Er nahm seine Kinder mit sich 
und ging anderswohin. Da kam er in einen Wald, der 
von Damonen bewohnt war. Dort toteten die Damonen 
seine Frau und seine Kinder und frassen ihr Fleisch. 
Er aber entkam von dort; und indem er dahin und 
dorthin wanderte, gelangte er in ein Hafendorf namens 
Gambhira an dem Tage, wo ein Schifi ausgesendet 
wurde. Er wurde dort ein Arbeiter und ging auf das 
SchifF. Nachdem aber das Schiff sieben Tage lang gefahren 
war, blieb es am siebenten Tage unbeweglich inmitten 
des Meeres stehen, als ob es durch einen Stoss (auf 
einen Felsen) zum Stehen gebracht worden ware. 
Darauf warfen die Schiffsleute das Los, wer daran 
schuld sei. Und siebenmal traf es immer den Mitta- 
vindaka. Da gaben ihm die Schiffsleute ein Floss aus 
Rohr, ergriffen ihn und warfen ihn ins Meer. Sobald er 
aber hineingeworfen war, bewegte sich wieder das Schiff. 

Mittavindaka legte sich auf das Rohrfloss und fuhr 
auf dem Meere. Durch die Frucht seines Festhaltens an 
den Geboten zur Zeit des Buddha Kassapa aber traf 
er auf dem Meere in einem Kristallpalast vier Gotter- 
tochter; bei diesen lebte er sieben Tage lang glucklich. 
Diese weiblichen Palastgeister x ) aber genossen sieben 

J ) Es handelt sich hier also um bussende Geister von Frauen, 
die nach sieben Tagen der Qual jedesmal sieben Tage der Freude 
verleben durften. 
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, Tage lang Gliick. Als sie weggingen um sieben Tage 
in Leid zu verbringen, sagten sie ihm: „Bleibe hier so- 
lange, bis wir wiederkommen“ und entfemten sich. 
Mittavindaka aber bestieg, als sie fort waren, wieder 
sein Rohrfloss und traf auf seiner Weiterfahrt in einem 
Silberpalaste acht Gottertochter. Als er von da weiter 
fuhr, traf er in einem Edelsteinpalaste sechzehn und 
dann in einem goldenen Palaste zweiunddreissig Gotter- 
tochter. Auch deren Worte befolgte er nicht, sondern 
fuhr weiter. Da sah er auf einer Insel eine Damonen- 
stadt. Dort weilte ein weiblicher Damon in Gestalt 
einer Ziege. Weil nun Mittavindaka nicht wusste, dass 
es ein weiblicher Damon sei, dachte er: ,,Ich will 
Ziegenfleisch essen“ und fasste sie am Fusse. Sie aber 
hob ihn mit ihrer Damonenkraft auf und schleuderte 
ihn von sich. Als er so von ihr weggeschleudert 
wurde, flog er tiber das Meer nach Benares in einen 
Graben und fiel dort in ein Dornengestrupp ; und er 
drehte sich um und stellte sich auf die Erde. — Zu 
dieser Zeit aber stahlen Diebe die Ziegen des Konigs, 
die in diesem Graben sich aufhielten. Die Ziegenhirten 
lauerten abseits stehend, um die Diebe zu fangen. Als 
nun Mittavindaka sich umgedreht und auf den Boden 
gestellt hatte, sah er die Ziegen und dachte: „Ich bin, 
als ich im Meere auf einer Insel eine Ziege am Fusse 
fasste, von ihr weggeschleudert worden und hierher 
geflogen; wenn ich aber jetzt eine Ziege am Fusse 
fasse, wird sie mich iiber den Ozean zu den Palastgott- 
heiten schleudern.“ Und nach dieser unweisen Er- 
wagung fasste er eine Ziege am Fusse. Sobald er sie 
aber anfasste, schrie sie. Da kamen die Ziegenhirten 
von hier und da her, ergriffen ihn und sagten: „Das 
ist der Dieb, der die ganze Zeit die dem KOnige ge- 
horenden Ziegen verzehrt.“ Und sie schlugen ihn, 


banden ihn und fiihrten ihn zum Konige hin. — In 
diesem Augenblick sah der Bodhisattva, der von fiinf- 
hundert jungen Brahmanen umgeben die Stadt ver- 
lassen hatte um zum Baden zu gehen, den Mittavin- 
daka, erkannte ihn und sprach zu den Leuten: ,,Freunde, 
das ist ein Schuler von uns; warum habt ihr ihn er- 
griffen?“ Sie antworteten: „Dieser Ziegendieb hat eine 
Ziege am Fusse gefasst; deshalb haben wir ihn er- 
griffen.“ Da sprach der Bodhisattva: „Gebt ihn darum 
uns zum Sklaven; unsertwegen soli er leben.“ Sie 
sagten: „Gut, Herr,“ liessen ihn los und gingen. Darauf 
fragte der Bodhisattva: ,,Mittavindaka, wo bist du die 
ganze Zeit gewesen?“ Dieser erzahlte alles, was ihm 
begegnet war. Da sagte der Bodhisattva: „Wer nicht 
nach den Worten dessen handelt, der auf sein Wohl 
bedacht ist, kommt zu solchem Leid.“ Und nach diesen 
Worten sprach er folgende Strophe: 

„Wer trotz Ermahnung nicht nach dessen Worten tut, 
der, auf sein Wohl bedacht, sich seiner recht erbarmt, 
dem geht es schlecht wie Mittaka, 
da er der Ziege Fuss gepackt.“ 

Zu der Zeit aber gelangten der Lehrer wie auch 
Mittavindaka an den Ort ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, ihr Monche, 
hat dieser selbst bewirkt, dass er wenig erhielt und auch 
dass er der Heiligkeit teilhaftig wurde,“ diese Lehrunter- 
weisung beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen Be- 
zieh ungen klar und verband das Jataka mit den Worten: 
„Damals war Mittavindaka der Thera Losaka-Tissa, der 
weitberQhmte Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Losaka. 
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42. Die Erz&hlung von der Tanbe. 

„Wer trotz Ermahnung nicht." Dies erzShlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen essgierigen Monch. Die Geschichte von dessen Ess- 
gier wird im neunten Buche 1 ) im Kaka-Jataka erzahlt 
werden. Damals aber teilten die Monche dem Meister 
mit: „Herr, dieser Monch ist essgierig." Da fragte ihn 
Buddha: „Ist es wahr, Monch , dass du essgierig bist?“ 
„Ja, Herr," antwortete er. Darauf sprach der Meister: 
„Schon in fruherer Zeit warst du essgierig, Monch; durch 
deine Essgier aber hast du dein Leben verloren und durch 
dich sind auch Weise ihrer Wohnung verlustig geworden." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als eine Taube. 
Damals nun hingen die Bewohner von Benares, um ein 
gutes Werk zu tun, da und dort Spreukorbe auf, damit 
die Vogel bequem darin wohnen konnten. Auch der 
Koch des Grosskaufmanns 2 ) von Benares stellte in seiner 
Kuche einen Spreukorb auf, den er aufgehangt hatte. 
Dort nahm der Bodhisattva seinen Aufenthalt. Morgens 
flog er fort und sammelte sich Futter und abends kehrte 
er zuruck und wohnte dort; so verbracbte er seine Zeit. 
— Nun flog eines Tages eine Krahe tiber der Kuche 
hin; und da sie den Duft vom Rauchern gesalzenen und 
ungesalzenen Fischfleisches 3 ) roch, wurde sie gierig da- 
nach und dachte: „ Durch wen kann ich wohl dies 
Fischfleisch erhalten?" Und sie setzte sich in der Nahe 


J ) Dies ist ein falsches Zitat. Die Erzahlung von der Krahe 
steht vielmehr im 6. Buche; bei Fausboll Nr. 395, Band IH, 

s - 314— 3 1 ®- 

*) Gemeint ist, wie es scheint, der Vorsteher der Gilde, ahn- 
lich wie in der Stelle S. 38 Anm. 2. 

*) Es ist hier nur von Fischfleisch die Rede, weil nur dies 
den Buddhisten erlaubt war. Vgl. „Leben des Buddha", S. 198. 
Dutoit, Jatakam. ^ 
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nieder und wartete. Als sie am Abend den Bodhisattva 
herankommenundindieKiiche hineingehen sah, dachte sie: 
,,Durch diese Taube werde ich das Fischfleisch bekom- 
men.“ Am nachsten Tage kam sie in der Friihe; und 
als der Bodhisattva fortging um sich Futter zu holen, 
ging sie ihm immer nach. Da sprach der Bodhisattva 
zu ihr: ,,Lieber, warum gehst du mit uns?“ Sie ant- 
wortete: ,,Herr, Euer Tun gefallt mir; von jetzt an 
werde ich Euch begleiten.“ „Lieber, Ihr habt ein anderes 
Futter als wir; es ist lastig fur Euch uns zu begleiten.“ 
„Herr, wenn Ihr auf Nahrung ausgeht, werde ich auch 
meine Nahrung holen und mit Euch gehen." „Gut, nur 
musst du eifrig sein.“ — Nachdem der Bodhisattva die 
Krahe ermahnt hatte, ging er auf einen Weideplatz und 
verzehrte Grassamen u. dgl. Als aber der Bodhisattva 
sich Futter suchte, ging auch die Krahe fort, holte einen 
Mistklumpen und frass die Insekten darin. Als sie sich 
damit den Leib gefiillt hatte, begab sie sich wieder zum 
Bodhisattva und sagte: „Herr, Ihr weilt zu lange; man 
darf nicht zu viel verzehren.“ Und sie ging mit dem 
Bodhisattva, als dieser sich Futter geholt hatte und am 
Abend zuriickkehrte , zusammen in die Kiiche hinein. 
Der Koch dachte: „Unsere Taube ist mit einem anderen 
gekommen“ und stellte fur die Krahe auch einen Korb 
hin. Von da an wohnten die beiden dort. 

Eines Tages aber brachte man viel Fischfleisch fur 
den Grosskaufmann. Der Koch nahm es und hangte es 
da und dort in der Kiiche auf. Als dies die Krahe 
sah, befiel sieBegierde; und indem sie dachte: „Morgen 
darf ich nicht nach dem Weideplatz gehen, sondern nur 
dies verzehren", lag sie die ganze Nacht stohnend 1 ) da. 

x ) Das \\ ort ,,tintinanto“ ist ebenso wie das weiter unten 
folgende „tintinayanto“ unklar. Die Bedeutung „stohnen“, die 
auch Chalmers hat, lasst sich aus der Annahme erklaren, dass 
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Ais am andem Tage der Bodhisattva zum Futterholen 
ging, sagte er: „Komm, liebe Krahe. “ Sie aber er- 
widerte: „Herr, geht Ihr nur, ich habe Leibweh. 11 
Darauf sprach der Bodhisattva: „Freund, es hat noch 
niemals ein Leibweh bei den Krahen gegeben. Bei 
Nacht in den drei Nachtwachen sind sie in jeder Nacht- 
wache schwach; zurZeit aber, wo der Docht der Lampe 
verzehrt ist, sind sie in einem Augenblick wieder be- 
friedigt 1 ). Du wirst Lust haben dieses Fischfleisch zu 
fressen. Geh, das, was den Menschen schmeckt, ist fur 
dich schwer zu verdauen. Tue das nicht, sondem gehe 
nur mit mir zum Futter.“ ,,Ich kann nicht, Herr," ant- 
wortete die Krahe. „An deinen eigenen Werken wirst 
du erkannt werden; komme nicht in die Gewalt der 
Begierde und lasse nicht nach;“ so ermahnte sie noch 
der Bodhisattva und begab sich dann zum Futter. 

Nachdem aber der Koch das Fischfleich auf mannig- 
fache Art zubereitet hatte, offnete er, um die Hitze hin- 
ausziehen zu lassen, ein wenig die Topfe; die Schale 
zum Durchseihen der Briihe stellte er oben auf die 
Schussel und ging dann hinaus, wo er stehen blieb und 
sich den Schweiss abwischte. In diesem Augenblicke 
streckte die Krahe ihren Kopf aus ihrem Korbe und 
schaute nach der Speisekammer. Als sie merkte, dass 
er hinausgegangen, dachte sie : , Jetzt ist es Zeit meinen 
Wunsch zu erfiillen und das Fleisch zu fressen; soil ich 


eine onomatopoetische Bildung vorliegt. Steinthal Z. f. vgl. Lit.- 
G. VL, S. 1 12 ubersetzt „zusammengekauert“ ? VieUeicht ist 
es auch eine unregelmassige Intensivbildung der Wurzel tan 
„dehnen“. 

') Die Stelle ist nicht ganz klar. Chalmers ubersetzt „if they 
eat a lamp-wick, their hunger is appeased for the moment. 1 * 
VieUeicht ist der Sinn „Die Krahen sind nur dann unwohl, wenn 
sie nichts zu fressen haben; sie konnen alles verdauen, selbst 
einen Lampendocht. 11 


13 * 
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jetzt ein grosses Fleischsttick verzehren oder geriebenes 
Fleisch ?' 1 Da kam ihr der Gedanke: „Mit geriebenem 
Fleisch kann man nicht rasch den Magen fullen; ich 
will ein grosses Stock Fleisch nehmen, es in meinen 
Korb legen und im Daliegen verzehren . 14 Und sie flog 
aus ihrem Korbe auf und setzte sich auf die Bruhen- 
schale. Diese aber gab einen klirrenden Ton 1 ) von sich. 
Als der Koch diesen Ton horte, dachte er: „Was ist 
denn das?“ und ging hinein. Da sah er die Krahe und 
dachte bei sich: „Diese elende Krahe will das fur 
meinen Grosskaufmann gekochte Fleisch fressen. Icb 
aber muss von dem Grosskaufmann leben, nicht von 
dieser Torin; was geht sie mich an?“ Und er schloss 
die Ture, ergriff die Krahe und rupfte ihr am ganzen 
Korper die Fedem aus; dann zerstiess er nassen Ingwer 
mit Salz und Kummel, vermischte dies mit saurer Butter- 
milch und bestrich damit ihren ganzen Korper. Hierauf 
warf er die Krahe in ihren Korb. Da lag sie nun stoh- 
nend, von ubergrossem Schmerz geplagt. 

Als aber der Bodhisattva am Abend kam und sie 
sah, wie sie ins Ungltick gekommen war, sagte er: 
„Du gierige Krahe, weil du meinem Worte nicht gefolgt 
hast, bist du durch deine Gier in grosses Leid gekom- 
men ; 44 und hierauf sprach er folgende Strophe: 

„Wer trotz Ermahnung nicht nach dessen Worten tut, 
der, auf sein Wohl bedacht, sich seiner recht erbarmt, 
dem geht es wie der Krahe, die der Taube Wort 
nicht folgte und dadurch in Feindes Hand geriet . 14 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe gesprochen, 
dachte er: „ Jetzt darf auch ich nicht mehr an diesem 
Orte bleiben 11 und begab sich anderswohin. Die Krahe 
aber starb dort. Darauf nahm sie der Koch samt ihrem 
Korbe und warf sie auf den Schmutzhaufen. 

') Wortiich „sie gab den Laut ,kili‘ von sich“. 



197 


Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt bist du essgierig, Monch , sondera auch schon fruher 
warst du es ; durch dich sind auch Weise ihrer Wohnung 
verlustig geworden" diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
verkundigte er die vier Wahrheiten. Am Ende der Ver- 
kundigung von den Wahrheiten gelangte der Mfinch zur 
Frucht der Nichtruckkehr. Darauf stellte der Meister die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit den Worten: „Damals war die Krahe der essgierige 
Monch, die Taube aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Taube; 


43. Die Erzahlung von Veluka. 

„Wer trotz Ermahnung." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen un- 
folgsamen Monch. Nachdem namlich der Erhabene auf 
seine Frage: „Ist es wahr, Monch , dass du unfolgsam 
bist?" die Antwort erhalten hatte: „Es ist wahr, Herr," 
sprach er: „Nicht nur jetzt, o Monch, bist du unfolgsam, 
sondem auch schon fruher warst du unfolgsam; und infolge 
deiner Unfolgsamkeit, weil du nicht nach dem Wort der 
Weisen tatest, bist du durch einen Schlangenbiss getotet 
worden." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer sehr wohl- 
habenden Familie seine Wiedergeburt. Als er aber zur 
Einsicht gekommen war und merkte, dass in den Liisten 
Sundlichkeit, im Verlassen der Welt aber Nutzen liege, 
gab er die Liiste auf und begab sich nach dem Hima- 
laya, wo er die Weltflucht der Weisen 1 ) betatigte. Nach- 
dem er dort die Vorbereitungen zur Meditation erledigt 


') D. h. das Aufgeben der Welt, wie es vor Buddha betatigt 
wurde. 


hatte 1 ), wurde er der fiinf Fahigkeiten 2 ) und der acht 
Stufen der Beschauung 3 ) teilhaftig und lebte im Gluck 
der Ekstase. Spater weilte er dort mit grossem Gefolge, 
namlich umgeben von fOnlhundert Biissem, als Meister 
der Schar. 

Es kam aber einmal eine junge Scblange, als sie 
nach ihrer Gewohnheit wandelte, zur Einsiedelei eines 
Biissers hin. Der Biisser fiihlte Liebe zu ihr wie zu 
einem Sohne; und er machte ihr ein Lager in einem 
Bara busknoten 4 ) und zog sie auf. Weil sie aber in einem 
Bambusknoten ihr Lager hatte, gab man ihr den Namen 
Veluka (= Bambustier). Und den Biisser, der sie mit 
Vaterliebe aufzog, nannte man den Veluka-Vater. — 
Damals hQrte nun der Bodhisattva, ein Biisser ziehe eine 
Schlange auf; und er liess ihn rufen und fragte: „Ist 
es wahr, dass du eine Schlange aufziehst?“ Als jener 
erwiderte: „Ja, es ist wahr,“ fuhr der Bodhisattva fort: 
„Einer Schlange darf man nicht vertrauen, ziehe sie 
nicht auf!“ Allein der Biisser versetzte: ,,Sie ist 
mein geistiger Sohn 5 ); ich kann ohne sie nicht 
leben.“ Darauf sprach der Bodhisattva: „Darum 
wirst du durch sie dein Leben verlieren.“ Der Busser 
aber nahm das Wort des Bodhisattva nicht an, denn 
er konnte seine Schlange nicht verlassen. — Einige 
Tage darauf gingen alle Busser weg urn Beeren zu 

*) Damit ist gemeint das Aufsuchen eines einsamen Ortes, 
das Hinstarren auf einen Punkt, das Hersagen gewisser Formeln 
u. dgl. 

*) Die s sind: i. die Fahigkeit Wunder zu wirken, 2. das 
gottliche Gehor, 3. die Kenntnis der Gedanken anderer, 4. die 
Kenntnis der fruheren Existenzen, 5. das gottliche Auge. 

*) Vgl. „Leben des Buddha", S. 344. 

*) Gemeint ist ein Stuck Bambusrohr, das von zwei Knoten 
eingefasst ist. 

°) So ubersetzt Steinthal treffend das Wort „acariyaputta“, 
eigentlich „Lehrersohn“. 
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suchen; und als sie an einer Stelle, wohin sie kamen, 
merkten, dass man dort leicht Beeren bekommen konne, 
blieben sie zwei oder drei Tage dort. Auch der Veluka- 
Vater ging mit ihnen, nachdem er die Schlange in den 
Bambusknoten gelegt und diesen verschlossen hatte. 
Als er mit den Bussem nach Verlauf von zwei oder drei 
Tagen zuriickkehrte, dachte er: „Ich will Veluka Futter 
geben;“ und er offnete den Bambusknoten imd streckte 
seine Hand aus mit den Worten: ,,Komm, Sohn, du 
bist h ungrig. “ Die Schlange aber war zornig, weil sie 
zwei oder drei Tage nichts gefressen hatte, und biss 
ihn in die ausgestreckte Hand; und nachdem sie ihm 
so das Leben geraubt hatte, begab sie sich in den 
Wald zurilck. — Als die Biisser dies sahen, teilten sie 
es dem Bodhisattva mit. Der Bodhisattva liess dessen 
Leichnam die letzten Ehren erweisen; dann setzte er 
sich inmitten der Schar der Weisen nieder und sprach 
zur Ermahnung der Weisen folgende Strophe: 

„Wer trotz Ermahnung nicht nach dessen Worten tut, 
der, auf sein Wohl bedacht, sich seiner recht erbarmt, 
der liegt vemichtet da, wie es 
dem Vater Velukas erging.“ 

Nachdem so der Bodhisattva die Schar der Weisen 
ermahnt hatte, betatigte er die vier Vollkommenheiten 
und gelangte hierauf am Ende seines Lebens in den 
Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt bist du unfolgsam, Monch, sondern schon in fruherer 
Zeit bist du infolge deiner Unfolgsamkeit durch einen 
Schlangenbiss zur Verwesung gekommen" diese Lehrunter- 
weisung beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen Be- 
ziehungen klar und verband das Jataka mit folgenden 


*) Diese beziehen sich auf die Gute gegen alles Lebende. 
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Worten: „Damals war der Veluka-Vater der unfolgsatne 
Monch, die iibrige Schar war die Buddhaschar, der Meister 
der Schar aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Veluka. 


44. Die Erz&hlung von der Miicke. 

„Ja, besser ist ein Feind." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Lande Magadha seinen Almosengang machte, in 
einem Dorfe mit Beziehung auf die tfirichten Dorfbewohner. 
Als namlich einmal der Vollendete von Savatthi aus in 
das Land der Magadhas ging und dort Almosen sammelte, 
kam er in irgend ein Dorf. Dieses Dorf aber war gerade- 
zu erfullt xnit verblendeten und torichten Mensehen. Nun 
versammelten sich dort eines Tages diese verblendeten, 
torichten Leute und sagten: „He, wenn wir in den Wald 
gehen und unsere Arbeiten verrichten, verzehren uns die 
Mucken. Durch sie erleiden wir eine Schadigung in unserer 
Arbeit; deshalb wollen wir mit Bogen und anderen Waffen 
hingehen, mit den Mucken kampfen, alle Mucken treffen, 
vernichten und toten.“ Als sie diesen Beschluss gefasst 
hatten, gingen sie in den Wald und wollten die Mucken 
treffen; sie trafen und verwundeten aber einer den anderen 
und kamen so ins Ungliick. Als sie zuriickkehrten , fielen 
sie am Ende des Dorfes, in der Mitte des Dorfes und am 
Eingang des Dorfes nieder. — Es betrat aber der Meister, 
umgeben von der Monchsgemeinde, das Dorf um Almosen 
zu sammeln. Als die klugen Leute, die noch ubrig waren, 
den Erhabenen sahen, errichteten sie am Eingange des 
Dorfes ein Zelt, gaben der Mbnchsgemeinde mit Buddha, 
ihrem Haupte, reiche Almosen, begrussten den Meister 
und setzten sich nieder. Als nun der Meister bemerkte, 
dass allenthalben verwundete Mensehen waren, fragte er 
die Laienbruder 1 ): „Hier gibt es viele kranke Leute; was 
haben sie getan?“ Sie erwiderten: „Herr, diese Leute 
wollten mit den Mucken kampfen, haben sich aber einer 
den andern verwundet und sind dadurch krank geworden." 
Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt haben diese 

') Die klugen Dorfbewohner sind also Buddhisten, was sie 
auch durch ihr Verhalten zu erkennen geben. 
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verblendeten , torichten Leute, wahrend sie die Mucken 
erschlagen wollten, sich selbst erschlagen; auch frdher gab 
es Leute, die ihren Nachsten erschlugen, als sie eine MQcke 
erschlagen wollten." Und nach diesen Worten erzahlte er, 
von den Leuten gebeten, folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, ver- 
diente der Bodhisattva durch Handel seinen Lebens- 
unterhalt. Damals wohnten im Reiche Kasi in einem 
Grenzdorfe viele Zimmerleute. Dort behaute ein grau- 
haariger Zimmermann einen Baum. Da setzte sich eine 
Mticke auf sein der Ruckseite eines roten Eisenkessels 
gleichendes Haupt und verwundete seinen Kopf mit 
ihrem Stachel, wie wenn sie mit einem Spiesse stechen 
wurde. Er sprach zu seinem in der Niihe sitzenden 
Sohne: ,,Lieber, meinen Kopf verwundet eine Mucke, 
wie wenn sie mit einem Spiesse stache; treibe sie fort!“ 
Der Sohn antwortete: „Vater, halte still, ich will sie 
mit einem Schlage toten.“ — Zu der Zeit war der Bodhi- 
sattva, auf Geschafte ausgehend, in dies Dorf gekommen 
und hatte sich in dem Hause dieses Zimmermanns 
niedergesetzt. — Da sprach also der Zimmermann zu 
seinem Sohne: „Lieber, treibe die Mucke fort.“ Er er- 
widerte: „Ich will sie forttreiben;“ und er hob eine 
scharfe, grosse Axt auf, stellte sich hinter seinen Vater 
und schlug, indem er die Mticke erschlagen wollte, 
seinem Vater den Kopf in zwei Teile. So endete dort 
der Zimmermann sein Leben. Als aber der Bodhisattva 
diese seine Tat sah, bedachte er: „Ein Feind selbst ist 
besser, wenn er klug ist; denn dieser wird schon aus 
Furcht vor Strafe die Menschen nicht to ten. “ Und er 
sprach folgende Strophe: 

Ja, besser ist ein Feind, wenn er vernunftig, 

als ein von der Vemunft verlass’ner Freund; 
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die Miicke wollt’ er toten und im Wahne 1 ) 
dem eignen Vater spaltet er das Haupt.“ 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe gesprochen, 
erhob er sich und gelangte spater an den Ort seiner 
Verdienste. Dem Leichnam des Zimmermanns aber er- 
wiesen seine Verwandten die letzte Ehrung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, ihr Laien- 
bruder, hat es auch schon friiher Leute gegeben, die eine 
Mucke erschlagen wollten und ihren Nacbsten erschlugen" 
diese Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die gegen- 
seitigen Beziehungen fest und verband das Jataka mit den 
Worten: „Der weise Kaufmann, der damals die Strophe 
sprach und dann wegging, der war ich." 

Ende der Erzahlung von der Miicke. 


45. Die Erzahlung von Rohini. 

„Ja, besser ist ein kluger Feind." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
eine Sklavin des Grosskaufmanns Anathapindika. Anatha- 
pindika besass namlich eine Sklavin namens Rohini 2 ). 
Deren alte Mutter kam an den Ort, wo sie Reis zerstiess, 
und legte sich nieder. Da umschwarmten sie Miicken und 
bissen sie, als wenn sie mit einer Nadel stachen. Sie 
sprach zu ihrer Tochter: „Liebe, die Miicken beissen mich; 
verscheuche sie." Diese erwiderte: „Ich will sie ver- 
treiben, Mutter" und erhob ihre Keule; aber indem sie 
dachte: „Ich will die Miicken am Korper meiner Mutter 
toten und vernichten," traf sie ihre Mutter mit der Keule 
und brachte sie so urns Leben. Als sie dies sah, rief sie: 
„Mutter!" und begann zu weinen. — Diese Begebenheit 
teilte man dem Grosskaufmann mit. Der Grosskaufmann 
liess ihrem Leichnam die letzte Ehrung erweisen; dann 
begab er sich nach dem Kloster und erzahlte dem Meister 
die ganze Sache. Darauf sprach der Meister: „Nicht nur 
jetzt, Hausvater, hat diese, als sie die Miicken an ihrer 
Mutter Korper erschlagen wollte, mit der Keule ihre Mutter 
getroffen und getotet, sondem auch schon fruher tcitete sie 

J ) Eigentlich „der Taubstumme". 

*) Das Wort bedeutet eigentlich „rote Kuh‘‘. 



dieselbe." Und darauf erzahlte er auf die Bitten jenes 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Grosskaufmannsfamilie seine 
Wiedergeburt und erhielt nach dem Tode seines Vaters 
die Grosskaufmannsstelle. Auch er hatte eine Sklavin 
namens Rohinl. Auch sie wurde von ihrer Mutter, als 
diese sich an den Ort begeben hatte, wo jene Reis zer- 
stiess, und sich niederlegte, gebeten: „Wehre mir die 
Fliegen ab, r Liebe;“ und ebenso traf sie ihre Mutter mit 
der Keule, brachte sie so ums Leben und begann zu 
weinen. Als der Bodhisattva diese Begebenheit erfuhr, 
bedachte er: ,,EinFeind selbst ist in dieserWelt besser, 
wenn er klug ist.“ Und er sprach folgende Strophe:. 

,,Ja, besser ist ein kluger Feind, 
als ein erbarmungsvoller Tor; 
sieh Rohinl, die unbedacht 
die Mutter tot schlug und sich gramt.“ 

So verkundete der Bodhisattva mit dieser Strophe 
die Lehre, indem er den Klugen lobte. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, o Hausvater, hat diese, da sie die Fliegen toten 
wollte, ihre Mutter getotet, sondern auch schon frflher 
totete sie dieselbe" diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
stellte er die gegenseitigen Beziehungen fest und verband 
das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war die Mutter 
die Mutter, die Tochter war die Tochter, der Grosskauf- 
mann aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Rohinl. 


46. Die Erzahlung von dem Gartenzer- 

storer. 

„Wenn einer nicht zum Guten taugt." Dies erzahlte 
der Meister in einem Kosaladorfe mit Beziehung auf einen 
GartenzerstOrer. Als namlich der Meister im Lande Kosala 
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■seinen Almosengang machte, gelangte er in irgend ein j 
Dorf. Dort lud ein Gutsbesitzer den Vollendeten ein, 
liess ihn in seinem Garten sich niedersetzen , und als er 
dann der MOnchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, das 
Almosen gereicht hatte, sprach er: „Herr, gehet nach Be- 
lieben in diesem Garten herum". Darauf erhoben sich die 
Monche und gingen mit dem Gartenwachter im Garten 
herum; da sahen sie eine unbewachsene Stelle und fragten 
den Gartenwachter: „Laienbruder, dieser Garten hat sonst 
dichten Schatten, an diesem Fleck aber ist kein Baum noch 
Strauch; was ist die Ursache davon?" Der Wachter er- 
widerte: „Herr, als dieser Garten gepflanzt wurde, riss ein 
Dorfknabe, als er die Pflanzen begoss, an dieser Stelle 
die jungen Baumchen mit der Wurzel heraus und begoss 
sie mit Wasser nach der Grosse der Wurzeln. Da wurden 
die jungen Baumchen schlaff und starben ab; und aus 
diesem Grunde blieb diese Stelle unbewachsen.“ Als nun 
die Monche zum Meister kamen, teilten sie ihm die Sache 
mit. Darauf sprach der Meister: „Ihr Monche, nicht nur 
jetzt war dieser Dorfknabe ein Gartenzerstorer, sondem 
auch schon fruher war er ein Gartenzerstorer." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, rief 
man zu Benares das Nakkhatta 1 ) aus. Von dem Augen- 
blick aber, wo der Ton des Nakkhatta-Tamtams er- 
schallte, dachten alle Stadtbewohner nur noch an das 
Nakkhattafest. Damals nun wohnten im kOniglichen 
Parke viele Affen. Da dachte der Parkwachter: „In 
der Stadt ist das Nakkhatta ausgerufen worden; ich 
werde den Affen sagen, sie sollen Wasser giessen, und 
selbst das Nakkhatta feiern.“ Und er ging zu dem 
altesten der Affen hin und sprach: „Lieber Affen&ltester, 
dieser Park niitzt euch viel, denn ihr verzehrt hier Blu- 
men, Fruchte und junge Sprossen. In der Stadt aber 
ist das Nakkhatta ausgerufen und ich mbchte das Nakk- 
hatta feiern. Konnt ihr desnalb, bis ich zuriickkehre, 


*) Vgl. S. 65, Anm. 2. 
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in diesem Parke die jungen Baumchen mit Wasser be- 
giessen?“ Jener erwiderte: „Gut, ich werde sie be- 
giessen." „Seid also eifrig," sagte der Parkwachter, 
gab ihnen zum Giessen Lederschlauche und holzeme 
Wassergefasse und ging davon. — Die Affen nahmen. 
die Lederschlauche und die holzemen Wassergefasse 
und gossen Wasser auf die jungen Baumchen. Da 
sprach der Affenalteste zu ihnen: „He, ihr Affen, ihr 
mtisst das Wasser sparen. Wenn ihr auf die jungen 
Baumchen Wasser giesst, dann reisst sie immer erst 
aus und betrachtet die Wurzel. Wenn die Wurzeln 
tief hinab reichen, dann giesst viel Wasser darauf, wenn. 
sie nicht tief gehen, dann wenig; spater werden wir 
schon wieder Wasser bekommen konnen.“ Sie stimmten 
zu mit dem Worte: „Gut“ und taten also. 

In der Zeit sah ein weiser Mann im Parke des 
Konigs, wie die Affen also taten, und er sprach: „He, 
ihr Affen, warum reisst ihr immer erst die jungen 
Baumchen aus und giesst Wasser darauf nach der Grhsse 
der Wurzeln ?“ Sie erwiderten: „So hat uns unser 
Affenaltester zu tun ermahnt.“ Als er ihre Worte ver- 
nahm, bedachte er: „Ach furwahr, wenn die Toren r 
die Unweisen etwas Nutzliches tun wollen, dann tun 
sie nur Schadliches." Und darauf sprach er folgende 
Strophe: 

„Wenn einer nicht zum Guten taugt, 
bringt ihm auch Gutestun kein Gluck; 
was niitzlich ist, zerstort der Tor, 
wie es der Affe tat im Park.“ 

Nachdem so der weise Mann mit dieser Strophe 
den Affenaltesten getadelt hatte, verliess er mit seiner 
Begleitung den Park. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „ Nicht nur 
jetzt, ihr MOnche, war dieser Dorfknabe ein Gartenzer- 
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storer, sondem auch schon frQher war er ein Gartenzer- 
storer" diese Lehrunterweisung beschlossen hatte, stellte 
er die gegenseitigen Beziehungen fest und verband das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Affen- 
alteste der Dorfknabe, der den Garten zerstorte; der weise 
Mann aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Gartenzerstorer. 


47. Die Erzahlung vom Branntwein. 

„Wenn einer nicht zum Guten taugt. “ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Branntweinverderber. Ein Branntweinhandler 
namlich, ein Freund des Anathapindika, hatte scharfen 
Branntwein gemischt und verkaufte ihn, indem er Gold- 
barren u. dgl. dafflr nahm. Als nun viele Leute ver- 
sammelt waren, befahl er seinem Lehrling: „Lieber, lass 
dir das Geld dafur geben und gib dafur Branntwein" ; er 
selbst ging zum Baden. Da aber der Lehrling vielen 
Leuten Branntwein gab und sah, wie die Leute dazwischen 
Salz und Zucker zu sich nahmen und kauten, dachte er: 
„Der Branntwein wird nicht gesalzen sein; ich will Salz 
hineinwerfen." Und er warf in das Branntweingefass ein 
Mass Salz und gab ihnen dann den Branntwein. Sie 
fullten wieder und wieder den Mund damit, spieen aus 
und fragten: „Was hast du gemacht?" Er antwortete: 
„Weil ich sah, wie ihr, nachdem ihr den Branntwein ge- 
trunken, Salz verzehrtet, habe ich ihn mit Salz gemischt." 
Darauf tadelten sie ihn mit den Worten: „Den so wohl- 
schmeckenden Branntwein hast du verdorben, du Tor;“ 
und sie standen alle auf und gingen fort. — Als nun der 
Branntweinhandler wiederkam und auch nicht einen mehr 
sah, fragte: „Wohin sind die Branntweintrinker gegangen?" 
Der andere erzahlte die Sache. Da tadelte ihn sein Meister 
mit den Worten: „Du Tor, einen solchen Branntwein hast 
du verdorben?" und er erzahlte die Geschichte dem Anatha- 
pindika. Anathapindika dachte: „Das ist wert von uns 
erzahlt zu werden"; und er begab sich nach dem Jeta- 
vana, begrusste den Meister und teilte ihm die Sache mit. 
Da sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, o Hausvater, ist 
dieser ein Branntweinverderber, sondem auch schon fruher 



war er ein Branntweinverderber". Und nach diesen Worten 
erzahlte er auf dessen Bitten folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva Grosskaufmann zu Benares. Bei ihm 
lebte ein Branntweinhandler. Dieser mischte einmal 
scharfen Branntwein; dann sprach er zu seinem Lehr- 
ling: „Verkaufe diesen" und ging zum Baden. Sobald 
er aber weggegangen war, warf der Lehrling Salz in 
den Branntwein und verdarb auf diese Weise den 
Branntwein. Als nun sein Meister zuriickkehrte und 
die Sache erfuhr, teilte er sie dem Grosskaufmann mit. 
Da sagte der Grosskaufmann: „Wenn die Toren, die 
nicht zum Guten taugen, etwas Ntitzliches tun wollen, 
tun sie nur Schadliches." Und darauf sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Wenn einer nicht zum Guten taugt, 
bringt ihm auch Gutes tun kein Gluck; 
was nutzlich ist, zerstort der Tor, 
gleichwie den Branntwein Kondanna. 1 * 1 ) 

Mit dieser Strophe verkiindigte der Bodhisattva 
die Lehre. 

Darauf sagte der Meister: „Nicht nur jetzt, o Haus- 
vater, ist dieser ein Branntweinverderber, sondern auch 
schon fruher war er ein Branntweinverderber", stellte die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war derselbe wie auch 
jetzt der Branntweinverderber, der Grosskaufmann von 
Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Branntwein. 

A ) Dies ist der in der Erzahlung selbst nicht vorkommende 
Name des Lehrlings. 
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48. Die Erz&hlung von dem Vedabbha- 
Zauberspruch. 

„ Wer mit verkehrten Mitteln." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unfolgsamen Monch. Zu diesem Monch sprach nam- 
lich der Meister: „Du, o Monch, bist nicht nur jetzt un- 
folgsam, sondem auch schon fruher warst du unfolgsam. 
Und aus diesem Grunde, weil du nicht nach dem Worte 
der Weisen tatest, bist du mit einem scharfen Schwerte in 
zwei Teile gespalten und auf den Weg geworfen worden; 
und durch dich allein sind tausend Menschen ihres Lebens 
beraubt worden." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, kannte 
in einem Dorfe ein Brahmane einen Zauberspruch namens 
Vedabbha 1 ). Dieser Zauberspruch aber war wertvoll 
und sehr kostbar. Wenn ein bestimmtes Nakkhatta 2 ) 
eingetreten war, sagte er den Zauberspruch her und 
schaute gen Himmel; dann kam vom Himmel herab ein 
Regen von den sieben Kleinodien s ). Damals aber er- 
lernte der Bodhisattva bei diesem Brahmanen dieKunste. 
— Nun verliess eines Tages der Brahmane mit dem 
Bodhisattva aus irgend einem Grunde sein Dorf und 
begab sich nach dem Reiche Cetiya. Unterwegs iibten 
in einer Waldgegend funfhundert sogenannte Weg- 
sendungsdiebe den Strassenraub aus. Diese fingen den 
Bodhisattva und den Vedabbha-Brahmanen. — Warum 
heissen nun diese Wegsendungsdiebe? Wenn sie zwei 
Leute gefangen haben, schicken sie den einen fort um 
Geld herbeizubringen; und deshalb nennt man sie Weg- 
sendungsdiebe. Und zwar wenn sie Vater und Sohn 

*) Vedabbha, skr. vaidarbha, bedeutet etwas, das aus dem 
Lande Vidarbha kommt. 

’) Das Wort bedeutet hier „Konstellation‘‘. 

•) Vgl. S. 173 Anm. 1. 
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gefangen haben, sagen sie zum Vater: „Bringe uns 
Geld, dann kannst du deinenSohn mit dir fortnehmen;* 
wenn sie Mutter und Tochter gefangen haben, lassen 
sie die Mutter frei; wenn sie den altesten und den 
jiingsten Bruder gefangen haben, lassen sie den altesten 
frei; wenn sie Lehrer und Schuler gefangen haben, 
lassen sie den Schuler frei. — Als sie daher zu dieser 
Zeit den Vedabbha-Brahmanen gefangen hatten, Hessen 
sie den Bodhisattva frei. Der Bodhisattva grtisste seinen 
Lehrer und sprach zu ihm: „Ich werde nach Ablauf 
von einem oder zwei Tagen wiederkehren. Furchtet 
Euch nicht; tut aber nach meinen Worten. Heute wird 
die den Geldregen herbeifiihrende Konstellation ein- 
treten. Sagt aber nicht, weil Ihr Euer Elend nicht er- 
tragen konnt, den Zauberspruch her und lasst nicht das 
Geld regnen. Wenn Ihr Geld regnen lasst, werdet Ihr 
ins Verderben sturzen und diese funfhundert Rauber." 
Nachdem er so seinen Lehrer ermahnt hatte, ging er 
weg um Geld zu holen. 

Als aber die Sonne untergegangen war, fesselten 
die Rauber den Brahmanen und liessen ihn sich nieder- 
legen. In diesem Augenblick ging die voile Mondscheibe 
von Osten her auf. Da nun der Brahmane die Kon- 
stellation betrachtete, bedachte er: „Die das Geld her- 
beibringende Konstellation ist eingetreten. Was brauche 
ich im Elend zu bleiben? Ich werde meinen Zauber- 
spruch hersagen, einen Kleinodienregen herabregnen 
lassen, den Raubem das Geld geben und dann hingehen, 
wohin ich will." Und er sprach zu den Raubem: „He, 
ihr Rauber, warum habt ihr mich gefangen?" Sie ant- 
worteten: „Um Geld zu erhalten, Herr." Dann fuhr 
er fort: „ Wenn ihr Geld wollt, so macht mich rasch 
von der Fessel los, lasst mich mein Haupt waschen, 
neue Gewander anziehen, mich mit Wohlgeruchen be- 

Datoit, Jatakam. 
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sprengen, mit Blumen bestreuen und stellt mich dann 
hin." Da die Rauber seine Rede vernahmen, taten sie 
so. Als nun der Brahmane erkannte, dass die Konstel- 
lation eingetreten war, sagte er seinen Zauberspruch 
her und blickte gen Himmel. Da fielen die Kleinodien 
vom Himmel. Die Rauber sammelten den Schatz auf, 
machten aus ihren Obergewandern ein Biindel und 
gingen fort. Der Brahmane aber ging hinter ihnen her. 

Da nahmen andere funfhundert Rauber diese Rauber 
gefangen. Als sie gefragt wurden: „Warum habt ihr 
uns gefangen?", antworteten sie: „Um Geld zuerhalten." 
Darauf sprachen die ersten Rauber: „Wenn ihr Geld 
wollt, so nehmt diesen Brahmanen gefangen. Dieser 
hat gen Himmel geblickt und Geld regnen lassen und 
dies hat er uns gegeben." Darauf liessen die Rauber 
die anderen Rauber frei und fassten den Brahmanen 
mit den Worten: „Gib auch uns Geld!" Der Brah- 
mane aber versetzte: „Ich kann euch Geld geben; die 
den Geldregen herbeiftihrende Konstellation aber wird 
von jetzt ab erst nach Ende eines Jahres wieder ein- 
treten. Wenn ihr Geld wollt, so wartet; dann werde 
ich einen Geldregen herabregnen lassen. “ Da wurden 
die Rauber zornig und sprachen: „He, du elender Brah- 
mane, den andern hast du jetzt Geld regnen lassen 
und uns lasst du ein ganzes Jahr warten?“ Und sie 
hieben mit scharfem Schwerte den Brahmanen entzwei 
und warfen ihn auf die Strasse. Dann folgten sie rasch 
den anderen Raubern, kampften mit ihnen, toteten sie 
alle und nahmen das Geld weg. Darauf wurden sie 
zu zwei Abteilungen, kampften miteinander und toteten 
zweihundertfunfzig Mann. Und auf diese Weise toteten 
sie sich gegenseitig, bis nur noch zwei Leute iibrig 
waren. So sturzten diese tausend Menschen ins Ver- 
derben. 
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Nachdem aber diese zwei Leute mit List das Geld 
an sich gebracht hatten, versteckten sie den Schatz in 
der Nahe eines Dorfes in einem Gestrauch. Der eine 
nahm sein Schwert und setzte sich als Wachter hinzu, 
der andere ging ins Dorf um Reiskbrner zu holen 1 ) imd 
Reisbrei kochen zu lassen. „Habgier ist die Wurzel 
des Verderbens." 2 ). Der bei dem Schatze Sitzende 
dachte bei sich: „Wenn dieser zuriickkommt, wird 
dieser Schatz in zwei Teile geteilt werden. Wie, wenn 
ich ihn, sobald er kommt, mit dem Schwerte trafe und 
totete? 11 Und er gurtete sein Schwert um und setzte 
sich nieder, dessen Ankunft erwartend. Der andere 
dachte auch: „ Dieser Schatz wird in zwei Teile geteilt 
werden. Wie, wenn ich nun in den Reisbrei Gift 
wiirfe, den Mann es essen liesse und so des Lebens 
beraubte? Dann wiirde ich allein das Geld haben." 
Und als das Mahl zubereitet war und er selbst gespeist 
hatte, warf er Gift in das Ubriggelassene und ging da- 
mit dorthin. Sobald er aber hintrat um das Mahl hin- 
zustellen, hieb ihn der andere mit dem Schwerte in 
zwei Teile und warf seinen Leichnam an einen verbor- 
genen Ort; dann verzehrte er den Reisbrei und musste 
darauf selbst sterben. So sturzten um des Schatzes 
willen alle ins Verderben. 

Nach Ablauf von einem oder zwei Tagen kehrte 
nun der Bodhisattva mit dem LOsegeld zuriick. Als 
er an der bestimmten Stelle seinen Lebrer nicht sah, 
dachte er: „Mein Lehrer hat wohl nicht nach meinen 
Worten getan, sondern hat Geld herunterregnen lassen. 


*) Diese Deutung ist wohl richtiger als die von Steinthal „er 
nahm Reiskomer und ging ins Dorf“. 

-) Dieser Satz ist jedenfaUs, wie es auch schon Chalmers fur 
moglich erklart, eine Bemerkung oder vielmehr ein Zitat des 
Kompilators. 


14 *. 
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Darum mussen alle ins Verderben gestiirzt sein;“ und 
er zog auf der Heerstrasse weiter. Da er aber weiter 
ging, sah er seinen Lehrer auf der Heerstrasse daliegen, 
in zwei Stiicke gehauen; und indem er dachte: „Mein 
Lehrer ist gestorben, weil er nicht nach meinen Worten 
tat," trugerHolz herbei, errichtete einen Scheiterhaufen, 
verbrannte seinen Lehrer und ehrte ihn mit Waldblumen. 
Dann ging er weiter und sah die fiinfhundert, die ge- 
totet waren, und weiter die zweihundertftinfzig und so 
fort, bis er am Schlusse die zwei Ermordeten sah. Da 
dachte er bei sich: „Diese tausend Mann weniger zwei 
sind ins Verderben gestiirzt. Es muss noch zwei andere 
Rauber geben und auch diese werden sich nicht haben 
ztigeln konnen. Wohin sind nun diese gegangen?" Und 
als er weiter ging, sah er den Weg, den sie mit dem 
Schatz nach dem Gebusch hin eingeschlagen flatten, 
und gewahrte weiter auch die Menge des Schatzes, in 
ein Biindel gebunden,und einen Toten, der eine Schiissel 
mit Reisbrei weggeworfen hatte. Jetzt erkannte er den 
ganzen Sachverhalt, wie alles von diesen gescheherr 
war; und indem er untersuchte, wo der letzte Mann sei, 
bemerkte er ihn, wie er an einen verborgenen Ort ge- 
legt war. Da dachte er bei sich: „Unser Lehrer ist, 
weil er nicht nach meinen Worten tat, infolge seiner 
Unfolgsamkeit fur seine Person ins Ungluck gestiirzt und 
noch andere tausend Mann sind von ihm ins Verderben 
gebracht worden. Wer mit schlechten, ungeeigneten 
Mittefn seine Forderung sucht, sturzt wie unser Lehrer 
in grosses Verderben." Und er sprach folgende Strophe: 
„Wer mit verkehrten Mitteln nur 
sich Nutzen sucht, der geht zugrunde; 
die Cetas 1 ) toteten Vedabbha, 
sie alle stiirzten ins Verderben." 

') Die Bewohner des Landes Cetiya, wo die Geschichte sich 
abspielte. 
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Nachdem so der Bodhisattva mit den Worten: 
„Wie unser Lehrer, da er mit schlechten Mitteln und 
zur Unzeit seine Energie betatigte und Geld regnen 
liess, sich selbst vemichtete und auch fur andere die 
Ursache ihres Verderbens wurde, so wird auch ein 
anderer, wenn er mit schlechten Mitteln einen Vorteil 
erstrebt, nur Milhsal verursachen; er wird sich selbst 
ganzlich zugrunde richten und auch die anderen ins 
Verderben sturzen“ den Wald, wahrend die Gott- 
heiten ihre Zustimmung zu erkennen gaben, erfiillt und 
die Lehre erklart hatte, nahm er den Schatz geschickt 
mit in sein Haus. Zeit seines Lebens tat er gute Werke 
durch Almosengeben und dgl. und gelangte am Ende 
seines Lebens auf den Weg, der zum Himmel ftihrt. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt bist du unfolgsam, o Monch , sondem auch schon 
frflher warst du unfolgsam und bist durch deine Unfolg- 
samkeit in grosses Verderben gesturzt" diese Lehrunter- 
weisung beendigt hatte, verband er das Jataka mit den 
Worten: „Damals war der Vedabbha-Brahmane der unfolg- 
same Monch, der Schuler aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Vedabbha-Zauberspruch. 


49. Die ErzEhlung von der Konstellation. 

„Wer nach dem Stand der Sterne.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen nackten Asketen 1 ). Eine Tochter von guter 
Familie zu Savatthi namlich hatte ein Mann von guter 
Familie auf dem Lande fur seinen Sohn zur Gattin er- 
wahlt und mit den Worten: „ An dem und dem Tage 

') Die nackten Asketen, pa. ajlvaka, waren zu Buddhas Zeit 
eine in Indien weitverbreitete Sekte. Auch der strengere Teil 
der Jainas geht nackt. Es ist wohl nicht zufallig, dass diese 
nackten Asketen in den buddhistischen Erzahlungen meist eine 
ungunstige Rolle spielen. 
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werden wir sie heimfilhren" den Tag bestimmt. Als nun 
dieser Tag kam, fragte er einen zu seiner Familie ge- 
horigen nackten Asketen: „Herr, heute werden wir ein 
Fest feiem; ist die Konstellation gluckbringend?" Dieser 
aber dachte: „ Dieser hat mich zuerst nicht gefragt und 
den Tag festgesetzt; jetzt aber fragt er mich. Gut, ich 
will ihn lehren. “ Und zornig sprach er: „Heute ist die 
Konstellation nicht gluckbringend. Feiert heute nicht das 
Fest; wenn ihr es feiern werdet, wird ein grosses Ungluck 
entstehen." 

Die Leute in dieser Familie glaubten ihm und gingen 
an diesem Tage nicht in die Stadt. Die Stadtbewohner 
aber hatten alle Vorbereitungen zum Feste getroffen; und 
als sie merkten, dass jene nicht kamen, dachten sie: „Sie 
haben fur heute den Tag bestimmt und kommen nicht, 
wir aber haben uns viel Ausgaben und Arbeit gemacht 
Was gehen sie uns an? Wir werden unsere Tochter 
einem andem geben.“ Und sie gaben mit dem vor- 
bereiteten Prunke die Tochter einem anderen. — Am 
nachsten Tage kamen die anderen und sagten: „Gebt uns 
das Madchen." Da zankten sie die Bewohner von Savatthi 
mit folgenden Worten: „Ihr Hausvater vom Lande seid 
schlechte Menschen: ihr habt den Tag fur die Wegfuhrung 
festgesetzt und seid nicht gekommen. Kehret nur zuriick 
auf dem Wege, den ihr gekommen seid; wir haben das 
Madchen anderen gegeben.“ Da stritten sich jene mit ihnen 
herum und kehrten dann zuruck, wie sie gekommen waren. 

Unter den Mdnchen wurde es aber bekannt, dass 
dieser nackte Asket jene in ihrer Festfeier gehindert hatte. 
Als nun die Monche sich in der Lehrhalle versammelt 
hatten, setzten sie sich nieder, indem sie sich erzahlten: 
„Freund, von dem nackten Asketen ist die Festfeier der 
Familie gehindert worden." Da kam der Meister und 
fragte: ,,Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch 
jetzt hier niedergelassen?" Sie sagten: „Zu der und der“ 
und erzahlten es. Darauf sprach der Meister: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mbnche, hat dieser nackte Asket die Familie an 
der Festfeier gehindert, sondem auch schon fruher hat er 
aus Zorn ihre Festfeier verhindert"; und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wahl- 
ten die Stadtbewohner eine Tochter der Landbewohner 



aus, bestimmten den Tag (der Vermahlung) und fragten 
dann einen zu ihrer Familie gehorigen nackten Asketen: 
„Herr, heute haben wir ein grosses Fest; ist die Kon- 
stellation gliickbringend?" Er aber daehte: „Diese haben 
nach ihrem Gefallen den Tag festgesetzt und fragen 
mich jetzt erst; “ und zornig iiberlegte er: „Ich will 
ihnen heute ein Hindernis fur ihr Fest bereiten" und 
sprach : ,, Heute ist die Konstellation nicht gliickbringend ; 
wenn ihr es tut, kommt ihr in grosses Ungliick.“ Sie 
glaubten ihm und gingen nicht hin. Als aber die Land- 
bewohner ihr Nichtkommen merkten, dachten sie: „Ob- 
wohl diese den heutigen Tag bestimmt haben, kommen 
sie doch nicht; was gehen sie uns an?“ Und sie gaben 
ihre Tochter einem anderen. — Am nachsten Tage 
kamen die Stadtbewohner und verlangten das Madchen. 
Da sprachen die Landbewohner : ,,Ihr Stadtbewohner 
seid Hausvater, die die Scham ganz abgelegt haben; 
ihr habt einen Tag festgesetzt und das Madchen doch 
nicht geholt. Darum haben wir es einem anderen ge- 
geben, weil ihr nicht kamet.“ Die anderen erwiderten: 
„Wir haben einen nackten Asketen gefragt; und weil 
er sagte, die Konstellation sei nicht gliickbringend, sind 
wir nicht gekommen. Gebt uns das Madchen.* 1 Doch 
jene versetzten: „Weil ihr nicht kamet, haben wir sie 
einem anderen gegeben; nachdem aber das Madchen 
hergegeben ist, wie konnen wir es jetzt zuriickholen?“ 
— Wahrend sie so miteinander stritten, kam ein weiser 
Mann, der in der Stadt wohnte, wegen eines Geschaftes 
auf das Land. Als dieser nun horte, wie die Stadt- 
bewohner sagten: „Wir haben einen nackten Asketen 
gefragt und sind wegen der Ungunst der Konstellation 
nicht gekommen, “ sprach er’ ,,Was braucht es eine 
Konstellation? Ist nicht das Erhalten des Madchens 
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selbst eine giinstige Konstellation?“ Und darauf sagte 
er folgende Strophe: 

„Wer nach dem Stand der Sterne schaut, 
den Toren lasst das Gluck im Stich. 

Das Gliick ist selbst des Gluckes Stem; 
was kdnnen die Gestirne tun?“ 

Nachdem aber die Stadtbewohner gestritten und 
doch das Madchen nicht erhalten hatten, gingen sie fort. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „ Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, hat dieser nackte Asket die Familie an 
der Festfeier gehindert, sondem auch schon fruher tat er 
so“ diese Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Der damalige nackte Asket war 
auch der jetzige nackte Asket, die Familien von damals 
waren dieselben wie jetzt; der weise Mann aber, der die 
Strophe sagte, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Konstellation. 


50. Die Erzahlung von den Toren. 

„Der Toren tausend." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den fur die 
Welt wohltatigen Wandel. Dies wird im zwolften Buche, 
im Mahakanha-Jataka !) berichtet werden. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Leibe der ersten Gemahlin dieses - 
Konigs seine Wiedergeburt. Als er den Schoss seiner 
Mutter verlassen hatte, gab man ihm am Namengebungs- 
tage den Namen Prinz Brahmadatta. Als er sechzehn 
Jahre alt geworden war, erlernte er zu Takkasila die 
Kiinste; dabei wurde er sehr bewandert in den drei 
Veden und gelangte zur Vollkommenheit in den acht- 




> Dies ist das 469. Jataka; bei Fausboll Band IV, S. 180— 186. 
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zehn Wissensgebieten. Darauf ubertrug ihm sein Vater 
das Amt des Vizekonigs. — Zu dieser Zeit feierten die 
Bewohner von Benares die Gottheiten, sie verehrten 
die Gottheiten; sie toteten viele Ziegen, Schafe, Hahne, 
Schweine und andere Tiere und verrichteten ihre Opter 
mit mannigfachen Blumen und wohlriechenden Sub- 
stanzen, aber auch mit Fleisch und Blut Da dachte 
bei sich der Bodhisattva: , Jetzt fuhrt man, um die 
Gottheiten zu feiern, viele Tiertotungen aus; viel Volks 
ist darum nur noch mehr dem Unrecht ergeben. Wenn 
ich nach meines Vaters Tode die Herrschaft erlange, 
werde ich, ohne irgend jemand zu schadigen, nur durch 
Klugheit verhindern, dass Tiere getotet werden.“ — Und 
eines Tages bestieg er seinen Wagen und verliess die 
Stadt; da sah er viel Volks bei einem grossen Bananen- 
baum versammelt, das der Gottheit, die in diesem Baume 
wohnte, alle seine Wunsche in bezug auf Sohn, Tochter, 
Ruhm, Geld u. dgl. ans Herz legte. Er stieg vom Wa- 
gen herab und ging zu dem Baume hin. Hier feierte 
er die Gottheit, indem er sie mit Wohlgeriichen und 
Blumen ehrte, den Baum mit Wasser besprengte und 
ihn dreimal von recbts umwandelte 1 ). Nachdem er so 
die Gottheit verehrt hatte, bestieg er seinen Wagen 
und kehrte wieder in die Stadt zuriick. Von da an 
kam er von Zeit zu Zeit dorthin und brachte seine Ver- 
ehrung dar wie einer, der die Gottheit feiert. 

Als er aber spater nach dem Tode seines Vaters 
den Thron bestiegen hatte, hielt er sich von den vier 
Fehlern 2 ) fern, betatigte die Tugenden eines Konigs 


*) Dies ist eine sehr gebrauchliche Art der Ehrenbezeigung, 
die auch Buddha gegenuber von seinen Anhangern zur Anwen- 
dung kam; vgl. „Leben des Buddha“, S. 6 u. 6. 

*) Die vier Fehler (pa. agati) sind: Die Lust, der Hass, die 
Verblendung und die Furcht. 
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und ftihrte in Gerechtigkeit seine Herrschaft. Da dachte 
er bei sich: „Mein Wunsch ist erlilllt, ich bin auf den 
Thron gekommen; all das, was ich fruher vorhatte, 
werde ich jetzt zur Ausfuhrung bringen." Und er liess 
seine Minister sowie die Brahmanen, Hausvater und die 
anderen (Kasten) zusammenkommen und sprach zuihnen: 
„He, wisst ihr. aus welcher Ursache ich die Herrschaft 
erlangt habe?“ Sie antworteten: „Wir wissen es nicht, 
Herr.“ Er fuhr fort: „Habt ihr mich fruher gesehen, 
wie ich dem und dem Bananenbaum meine Huldigung 
darbrachte, indem ich ihn mit Wohlgeruchen u. dgl. 
verehrte und dieHande gegen ihn faltete?" 1 ) Sie sagten 
„Ja, Herr.“ Nun sprach der K5nig: „Damals tat ich 
das Geltibde: ,Wenn ich auf den Thron komme, werde 
ich dir ein Opfer darbringen. 1 Durch die Macht dieser 
Gottheit habe ich die Herrschaft erlangt. Jetzt werde 
ich ihr ein Opfer darbringen ; besorget ihr ohne Zogem 
rasch ein Opfer fur die Gottheit." Sie fragten: „Was 
sollen wir denn dazu nehmen, Herr?" Er erwiderte: 
„He, als ich die Gottheit anflehte, gelobte ich folgen- 
des: ,Wer in meinem Reiche der Totung von lebenden 
Wesen u. dgl., den funf Siinden 2 ), den zehn Wegen 
des Unrechts 3 ) ergeben ist, den werde ich toten und 
seine Eingeweide, seine Manneskraft, sein Fleisch und 
sein Blut zum Opfer bringen. 1 Darum lasst die Trom- 
mel herumgehen und verkunden: ,Unser Konig hat 
zur Zeit, da er Vizekonig war, gelobt, wenn er zur Re- 
gierung komme, werde er alle, die in seinem Reiche 

*) Auch dies ist eine bei den Buddhisten gewohnliche Art 
der Huldigung: vgl. „Leben des Buddha“, S. 324, Anm. 42. 

*) Damit sind die Verfehlungen gegen die ffinf Gebote ge- 
meint; vgl. S. 3, Anm. 2. 

3 ) Diese sind: 1. Mord, 2. Diebstahl, 3. Hurerei, 4. Liige, 
5. Verlaumdung, 6. unfreundliche Rede, 7. leicbtsinnige Rede, 
8 . Habsucht, 9. Hass, 10. falscher Glaube. 



219 


lasterhaft sein wurden, toten und zum Opfer bringen. 
Jetzt will er von den Lasterhaften , die den funf oder 
den zehn Arten der Sunde ergeben sind, tausend 
toten, ihr Herz, Fleisch usw. nehmen lassen und sie 
der Gottheit opfem. Dies sollen die Stadtbewohner 
wissen.* Wenn aber dieses verkiindet ist, werde ich 
von denjenigen, welche von jetzt an in der Lasterhaftig- 
keit bleiben, tausend toten, sie zum Opfer bringen und 
mich so von meinem Geliibde losen." Als er dies ver- 
kundigte, sprach er folgende Strophe: 

„Der Toren tausend hab’ ich mir 
zu opfern einstmals vorgesetzt. 

Jetzt werd’ das Opfer ich vollziehn; 
gar viele gibt’s, die Unrecht tun.“ 

Als die Minister die Rede des Bodhisattva ver- 
nommen hatten, sprachen sie: „Es ist gut, Herr“ und 
liessen in der zwolf Yojanas grossen Stadt Benares die 
Trommel herumgehen. Als man aber das mit der Trom- 
mel verkundete Verbot gehort hatte, gab es auch nicht 
einen Mann mehr, der dem ergeben blieb. So fand 
man, solange der Bodhisattva regierte, keinen, der 
von den ftinfzehn Arten der Stinden auch nur eine be- 
tatigt hatte. Nachdem so der Bodhisattva, ohne auch 
nur einen Mann geschadigt zu haben, alle Bewohner 
seines Reiches zur Haltung der Gebote veranlasst und 
selbst gute Werke, wie Almosengeben u. dgl., getan 
hatte, gelangte er am Ende seines Lebens mit seiner 
Umgebung in die Gotterstadt. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, wandelt der Vollendete zum Heile der 
Welt, sondern auch schon friiher wandelte er so‘‘ diese 
Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die gegen- 
seitigen Beziehungen klar und verband das Jataka mit 
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folgenden Worten: „Damals waren die Scharen des Kdnigs 
die Buddhaschar, der Konig von Benares aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von den Toren. 


51. Die Erzahlung vom grossen Konig 
Tugendhaft. 

„Bemuhen sollst du dich, o Mensch.“ Dies erz&hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezug auf 
einen Monch, der in seinem Streben nachgelassen hatte. 
Als diesen namlich der Meister fragte: „Ist es wahr, o 
Monch, dass du in deinem Streben nachgelassen hast?" 
und zur Antwort erhielt: „Ja, Herr,“ sprach er: „Warum 
hast du, o Monch, in dieser zum Heile fuhrenden Lehre 
in deinem Streben nachgelassen? In fruherer Zeit sind 
Weise, obwohl sie ihres Reiches beraubt wurden, in ihrem 
Streben standhaft geblieben und haben so die verlorene 
Ehre wieder erlangt." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Schosse der ersten Gemahlin des 
Konigs wiedergeboren. Und am Namengebungstage 
empfing er den Namen Prinz Tugendhaft. Nachdem 
er im Alter von sechzehn Jahren zur Vollkommenheit 
in alien Kiinsten vorgedrungen war, gelangte er spater 
nach dem Tode seines Vaters auf den Thron und war 
unter dem Namen „der grosse Konig Tugendhaft" ein 
gerechter Konig in Gerechtigkeit. Er liess an den vier 
Stadttoren vier, in der Mitte eine und am Tore seines 
Palastes eine, zusammen also sechs Almosenhallen er- 
bauen und spendete darin den bedurftigen Reisenden 
Almosen. Auch hielt er die Gebote, beobachtete die 
Uposathagebrauche 1 ) und war voll Geduld, Liebe und 


l ) D. h. er beobachtete die Gebote, die auch die Laien an 
den Uposatha-Tagen zu halten hatten; vgl. S. 3, Anm. 2. 
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% Mitleid; und indem er alien Wesen Gutes tat, wie wenn 
er seinem an seiner Seite sitzenden Sohne Gutes tun 
wiirde, regierte er in Gerechtigkeit. — 

Es war aber bekannt geworden, dass ein Minister 
des Konigs sich in der Stadt verraterisch gezeigt habe. 
Die Minister teilten dies dem Konige mit. Der Konig 
untersuchte die Sache; und als er es mit eigenen Augen 
bemerkte, liess er den Minister rufen und sprach: „Du 
blinder Tor, du hast etwas Unrechtes getan; du darfst 
nicht in meinem Reiche bleiben. Nimm dein Vermogen 
nebst Weib und Kind und gehe anderswohin !“ Mit 
diesen Worten trieb er ihn aus dem Reiche. 

Dieser verliess das Reich Kasi; und indem er im 
Reiche Kosala dem Konige aufwartete, wurde er all- 
mahlich mit dem Konige vertraut. Eines Tages sprach 
er zum Konige von Kosala: „Herr, das Konigreich Kasi 
gleicht einem Honigklumpen ohne Fliegen 1 ), sein Konig 
ist zu sanft; mit geringer Streitmacht*) konnte man das 
Reich von Benares einnehmen.“ Als aber der Konig 
dessen Worte horte, dachte er bei sich: „Das Reich 
von Benares ist gross und dieser hat gesagt: ,Mit einer 
geringen Streitmacht konnte man es einnehmen* ; wie, 
vielleicht ist er ein gedungener Spitzbube". Und er 
sprach zu ihm: „Du bist gedungen, glaub’ ich.“ Jener 
aber erwiderte: „Ich bin nicht gedungen, Herr; ich 
rede nur die Wahrheit. Wenn Ihr mir nicht glaubt, 
so schickt Leute aus und lasst sie ein Grenzdorf zer- 
storen; wenn die Leute gefangen sind und zu ihm ge- 
fiihrt werden, wird er ihnen Geld geben und sie frei- 
lassen." Der Konig dachte: „Dieser spricht, als wenn 
er ein grosser Held ware; ich will es untersuchen.“ 


*) Eine Bezeichnung fiir reinen, klaren Honig. 
2 ) Wortlich: „Heer und Elefanten". 
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Und er schickte seine Leute aus und liess sie ein 
Grenzdorf zerstoren. Man nahm die Rauber gefangen 
und brachte sie vor den Konig von Benares. Als der 
KOnig sie sah, fragte er: ,,Freunde, warum zerstort ihr 
das Dorf?“ Sie antworteten: „Weil wir nicht leben 
konnten 1 ), Herr.“ Darauf sprach er: ,,Aber warum 
seid ihr denn nicht zu mir gekommen? Tut von jetzt 
ab so etwas nicht mehr.“ Und er gab ihnen Geld und 
schickte sie fort. Sie gingen weg und erzahlten 
4em Konig von Kosala die Begebenheit. Da dieser 
aber auch danach sich nicht zu richten getraute, liess 
er wiederum das Land in der Mitte verwusten. Auch 
diesen Raubern gab der Konig Geld und entliess sie. 
Jener aber ging auch danach noch nicht, sondem 
schickte nochmals Leute fort und liess sie auf der 
Strasse (von Benares) plundern. Aber auch diesen 
Raubern gab der Konig Geld und entliess sie. Nun 
erkannte der Konig von Kosala: „Allzu tugendhaft ist 
der KOnig“; und er nahm ein Heer und Elefanten und 
zog aus um Benares einzunehmen. 

Damals aber hatte der Konig von Benares tausend 
furchtlose, vorziigliche Helden, grosse Kampfer, die auch 
vor wiitenden Elefanten, wenn sie ihnen entgegenkamen, 
jiicht umkehrten, die, selbst wenn ein Blitz ihnen aufs 
Haupt fiel, nicht erschraken, die, wenn es dem grossen 
KOnige Tugendhaft gefallen hatte, die Herrschaft liber 
den ganzen Jambu-Erdteil in Besitz zu nehmen imstande 
gewesen waren. Als diese horten, der Konig von Ko- 
sala sei im Anzug, gingen sie zum Konige hin und 
sprachen: „Herr, der Konig von Kosala kommt heran 
um das Konigreich von Benares einzunehmen. Lass 
uns gehen; wir wollen ihn, bevor er noch die Grenze 


*) Sie geben also vor aus Not so gehandelt zu haben. 
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unseres Reiches iiberschritten hat, schlagen und ge- 
fangen nehmen." Der Konig aber wehrte ihnen mit 
den Worten: „Freunde, durch mich geschieht nichts, 
was anderen Leid bringt. Wer das Reich wiinscht, 
soil es einnehmen. Geht nicht!“ Als aber der Konig 
von Kosala die Grenze uberschritten hatte, drang er in 
die Mitte des Landes vor. Die Minister 1 ) gingen wieder 
zum Konige hin und sagten dasselbe. Der Kbnig aber 
hielt sie wie vorher zuruck. Als aber der Konig von 
Kosala vor der Stadt stand, schickte er dem grossen 
Konige Tugendhaft folgende Botschaft: „Er soli ent- 
weder sein Reich iibergeben oder kampfen." Als dies 
der Konig horte, schickte er die Gegenbotschaft : „Mit 
mir wird nicht gekampft; er soil das Reich in Besitz 
nehmen.“ Da kamen wieder die Minister zum Kbnige 
und sprachen: „Herr, wir lassen den Konig von Kosala 
nicht die Stadt betreten: wir wollen ihn ausser der 
Stadt schlagen und gefangen nehmen.“ Der Konig aber 
hielt sie zuruck wie vorher und liess die Tore Offnen; 
er selbst setzte sich mit den tausend Ministern im Thron- 
saale auf seinem Throne nieder. 

Mit grosser Streitmacht betrat der Konig von Ko- 
sala Benares. Als er auch nicht einen Feind sah, 
ging er zum Tore des koniglichen Palastes hin und 
stieg, umgeben von der Schar seiner Minister, da die 
Ttiren des Palastes offen waren, in den mit allem 
Schmuck gezierten Thronsaal hinauf. Hier liess er den 
grossen Konig Tugendhaft, der nichts verschuldet hatte, 
mit seinen tausend Ministern gefangen nehmen und 
“••• sprach: „Geht, bindet diesem Konig mit seinen Ministem 
mit festen Banden die Arme auf den Rticken und fiihrt 
w sie auf das Leichenfeld. Grabt dort Hohlungen, die 

b Mit diesem Ausdruck sind hier die tausend Helden des 
Konigs gemeint 



224 


ihnen bis an den Hals reichen, grabt sie hinein und 
werfet Sand darauf, dass auch nicht einer die Hand 
aufheben kann. Bei Nacht werden dann die Scbakale 
kommen und tun, was ihrer Gewohnheit entspricht. 11 
Als die Leute des Diebskonigs Befehl horten , fesselten 
sie dem Konige und seinen Ministem die Arme auf 
demRucken mit starken Banden und gingen fort. Aber 
auch jetzt hatte der grosse Konig Tugendhaft auf den 
Diebskonig nicht einmal einen Gedanken des Hasses. 
Und von den Ministern, die so gefesselt dahingeftihrt 
wurden, getraute sich auch nicht einer des Kbnigs 
Wort zu brechen; so wohl gezogen war seine Um- 
gebung. 

Die Leute des Konigs aber fuhrten den grossen 
Konig Tugendhaft mit seinen Ministem auf das Leichen- 
feld und machten Gruben, die ihnen bis an den Hals 
reichten. Dann liessen sie den grossen Konig Tugend- 
haft in der Mitte und die ubrigen zu beiden Seiten, 
also alle in die Gruben hinabsteigen, warfen Sand 
darauf, stampften ihn fest und entfemten sich. Der 
Konig Tugendhaft aber redete mit den Ministem, fasste 
keinen Groll gegen den Diebskonig und ermahnte sie: 
„Betatigt nur die Liebe, Freunde.“ — Um die Mitter- 
nachtszeit aber kamen die Schakale um Menschen- 
fleisch zu fressen. Als der Konig und seine Minister 
sie sahen, stiessen sie auf einen Schlag einen Schrei 
aus. Die Schakale bekamen Furcht und liefen fort. 
Dann kehrten sie zuriick und schauten nach riickwarts; 
und als sie sahen, dass niemand herbeikam, gingen sie 
wieder vor. Wiederum stiessen jene einen Schrei aus. 
So liefen sie wieder fort bis zum dritten Male 1 ). Dann 
schauten sie wieder um; und als sie gar niemand her- 


*) D. h. zum zweiten Male und noch ein drittes Mai. 



225 


beikommen sahen, merkten sie: „Es werden zum Tode 
Verurteilte sein." Da wurden sie mutig und liefen 
auch nicht fort, als jene wieder einen Schrei ausstiessen. 
Der alteste Schakal ging auf den Konig zu, die tibrigen 
zu den anderen. Als nun der in den Listen erfahrene 
Konig merkte, dass jener in seine Nahe gekommen sei, 
hob er den Hals, als wolle er ihm Gelegenheit zum 
Beissen geben; als jener ihm aber nach dem Halse 
biss, drtickte er ihn mit dem Kinnbacken herunter 1 ) 
und fasste ihn so fest wie mit einem Schraubstock. 
Der Schakal, der von dem mit Elefantenstarke aus- 
geriisteten Konig mit dem Kinnbacken heruntergedruckt 
und fest am Halse gepackt war, konnte sich nicht los- 
machen und stiess, von Todesfurcht erfasst, ein lautes 
Geschrei aus. Als die tibrigen Schakale seinen Not- 
schrei vernahmen, dachten sie: „Er wird von einem 
Manne gefasst sein" ; und sie getrauten sich nicht zu 
den Ministern hinzugehen und liefen alle fort, von 
Todesfurcht erfasst. — Dadurch nun, dass der vom 
Kinnbacken des Konigs fest gepackte Schakal sich hin 
und her bewegte, wurde der Sand locker und der 
Schakal, von Todesfurcht erfasst, wischte den Sand 
am Oberkorper des Konigs mit seinen vier Fiissen weg. 
Als der Konig merkte, dass der Sand locker geworden, 
liess er den Schakal los; und er, der Elefantenstarke, 
der Kraftbegabte bewegte sich hin und her, hob die 
Hande heraus, stemmte sich auf den Rand der Grube 
und stieg heraus wie eine vom Winde zerrissene Wolke. 


*) Die Situation durfte in der Art aufzufassen sein, dass der 
Konig, als der Schakal seinen Kopf zum Beissen vorstreckt, 
diesen mit dem Kinnbacken auf den Boden druckt, so dass der 
Schakal in Gefahr ist zu ersticken. Childers nimmt an, der 
Konig habe zugebissen ; doch scheint mir dies weniger zu 
passen. 

Dutoit, Jatakam. 1 
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Als er dastand, beruhigte er seine Minister, entfernte 
von ihnen den Sand, zog alle heraus und stand nun 
auf dem Leichenf elde , umgeben von seinen Ministern. 

Zu dieser Zeit hatten Leute, die einen toten Men- 
schen auf das Leichenf eld werfen wollten, ihn auf die 
Gebietsgrenze zweier Damonen geworfen. Da die Da- 
monen den Leichnam nicht teilen konnten, dachten sie: 
„Wir konnen ihn nicht teilen. Da ist aber der edle 
Konig Tugendhaft; dieser wird ihn teilen und uns 
geben. Wir wollen zu ihm hingehen." Und sie nah- 
men den Leichnam am Fusse, schleppten ihn mit sich, 
gingen zum Konige hin und sprachen: „Herr, teile 
diesen und gib ihn uns." Er antworlete: „He, ihr Da- 
monen, ich konnte diesen teilen und euch geben; ich 
bin aber unsauber, ich will mich zuerst waschen.“ Da 
holten die Damonen das parfumierte Wasser, das fur 
den Diebskdnig bereitstand, durch ihre iibernaturliche 
Macht herbei und gaben es ihm, urn sich damit zu 
waschen. Und als er gewaschen dastand, holten sie 
die Gewander, die zusammengefaltet fur den Diebs- 
konig bereit lagen, und gaben sie ihm. Als er ange- 
kleidet dastand, holten sie eine Buchse mit den vier 
Arten wohlriechender Substanzen und gaben sie ihm. 
Als er mit Parfiim besprengt dastand, holten sie in 
einem goldenen Kastchen verschiedene Blumen, die auf 
Edelsteinfachern lagen, und gaben sie ihm. Als er so 
dastand mit Blumen uberschiittet , fragten sie: „Was 
sollen wir noch tun?“ Da gab ihnen der Konig zu 
verstehen, dass er hungrig sei. Und sie holten das 
fur den Diebskonig bereitete, mit den verschiedenen 
Arten des Wohlgeschmackes ausgestattete Mahl und 
gaben es ihm. So verzehrte der Konig, gebadet und 
parfumiert, geschmuckt und angekleidet, das mit den 
verschiedenen Arten des Wohlgeschmacks ausgestattete 
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Mahl. Darauf brachten die Damonen das fiir den Diebs- 
konig aufgestellte parftimierte Wasser in einem goldenen 
Gefasse mit einem goldenen Trinkbecher. Als er aber 
das Wasser getrunken, seinen Mund gereinigt und 
die Hande gewaschen hatte, brachten sie ihm den fur 
den Diebskonig bereit gestellten, mit funffachem Wohl- 
geruch versehenen Betel und gaben ihm denselben. Und 
als er diesen gekaut hatte und dastand, fragtensie: „Was 
sollen wir noch tun?“ Er sprach: „Geht und holt das 
auf dem Kissen des Diebskonig liegende Schwert 11 ; 
und sie gingen hin und holten es. Der Konig nahm 
das Schwert, liess sie den Leichnam gerade hinstellen, 
schlug ihn mit dem Schwerte auf die Mitte des Kopfes 
und hieb ihn entzwei; und nachdem er ihn gleichmassig 
geteilt hatte, gab er die Teile den beiden Damonen. 
Dann reinigte er das Schwert und gurtete es um. — 
Als aber die Damonen das Menschenfleisch gefressen 
hatten und satt waren, fragten sie befriedigten Herzens: 
„Was sollen wir noch fiir dich tun, o Grosskonig? 11 
Er erwiderte: ,,Bringt mich durch eure ubematiirliche 
Macht in das Schlafgemach des Diebskonigs; und auch 
diese Minister bringt einen jeden in sein Haus.“ Sie 
willigten ein mit den Worten: ,,Es ist gut, Herr“ und 
taten so. 

Zu der Zeit lag der Diebskonig in dem geschmvick- 
ten koniglichen Schlafgemach auf dem koniglichen Lager 
und schlief. Der Konig schlug ihn, da er ermattet 
schlief, mit der Flachseite des Schwertes auf den Leib. 
Voll Furcht wachte er auf; als er aber beim Schein 
der Lampe den grossen Kbnig Tugendhaft erkannte, 
erhob er sich von seinem Lager, fasste Mut und sprach 
stehend zum Konige: ,,0 Grosskonig, wie bist du in 
dieser Nacht, da dies Haus von Wachtern besetzt ist 
und die Turen verschlossen sind, da dieser Ort durch 

15 * 
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Wachter unzuganglich gemacht ist, mit dem Schwerte 
umgurtet und mit Schmuck geziert an dies Lager ge- 
kommen?“ Darauf erzahlte der Konig ausfiihrlich die 
ganze Begebenheit, wie er dahin kam. Als der Diebs- 
konig ihn gehort hatte, sprach er erschutterten Her- 
zens: „0 Grosskdnig, ich, der ich doch ein Mensch bin, 
kenne Eure Tugend nicht; die Damonen aber, die 
rohen, grausamen, die das Blut und Fleisch von anderen 
verzehren, die kennen Eure Tugenden! Jetzt, o Fiirst, 
werde ich dich nicht mehr schadigen, der du mit solcher 
Tugend begabt bist.“ Und er schwur einen Eid bei 
seinem Schwerte, bat den Konig um Verzeihung und 
liess ihn sich auf dem grossen Lager niederlegen; er 
selbst legte sich auf ein kleines Bett. Als die Nacht ver- 
gangen war und die Sonne aufging, liess er die Trom- 
mel herumgehen und alle Scharen, die Minister, Brah- 
manen und Hausvater sich versammeln. Vor diesen 
erzahlte er die Tugenden des Konigs Tugendhaft, wie 
wenn er den Vollmond am Himmel erhohte, bat in- 
mitten der Versammlung nochmals den Konig um Ver- 
zeihung und gab ihm sein Reich zurtick. Dann sprach 
er: ,,Von jetzt an fallt der Euch durch die Rauber zu- 
gefugte Schaden mir zur Last; von mir behutet fuhrt 
Eure Herrschaft!" Den Verleumder liess er bestrafen 1 ) 
und zog darauf mit seiner Streitmacht in sein eigenes 
Reich zuriick. 

Als nun der grosse Konig Tugendhaft mit allem 
Schmuck geziert unter einem weissen Sonnenschirm 
auf einem goldenen Polster, dessen Fusse wie Gazellen- 
tiisse waren, sitzend sein Geschick betrachtete, bedachte 
er bei sich: „Dies so gestaltete Geschick hat auch den 
tausend Ministern das Leben erhalten. Wenn ich kein 

') Wortlich: er gab ihm den Befehl, namlich sich bestrafen 

;.-.i Iassen. 
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^ Streben betatigt hatte, ware nichts geschehen; durch 
die Kraft meines Strebens aber erhielt icb diese ver- 
lorene Macht zuriick und gab meinen tausend Ministern 
das Leben wieder. Man darf die Anstrengung nicht 
aufhoren lassen, sondern muss das Streben betatigen; 
denn wer sein Streben betatigt, fur den kommt solch 
eine Frucht zustande." Und mit begeistertem Ausruf 
sprach er folgende Strophe: 

„Bemuhen sollst du dich, o Mensch, 
nicht lasse nach der weise Mann; 
mich selber seh’ ich dabei an; 
wie ich es wollte, so geschah’s.“ 

Nachdem der Bodhisattva mit den Worten: „Ach 
furwahr, ftir die mit Tugend Ausgertisteten kommt eine 
Frucht ihres Strebens zustande 11 durch diese Strophe 
einen begeisterten Ausruf ausgestossen hatte, tat er 
zeitlebens gute Werke und gelangte dann an den Ort 
seiner Bestimmung. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verkundete er die Wahrheiten. Am Ende der Ver- 
kiindigung von den Wahrheiten gelangte der Monch, der 
in seinem Streben nachgelassen hatte, zur Heiligkeit. Da- 
rauf stellte der Meister die gegenseitigen Beziehungen fest 
und verband das Jataka mit den Worten: „Damals war 
der verraterische Minister Devadatta, die tausend Minister 
waren die Buddhaschar, der grosse Kdnig Tugendhaft aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom grossen Konig Tugendhaft. 


52. Die kleine Erzahlung von Janaka. 

„Anstrengen sollst du dich, o Mensch." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Monch , der in seinem Streben nachgelassen 
hatte. Was da zu sagen ist, wird alles in der grossen 
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Erzahlung von Janaka 1 ) berichtet werden. Unter dem 
weissen Sonnenschirm sitzend sprach aber der Konig fol- 
gende Strophe: 

„Anstrengen sollst du dich, o Mensch, 
nicht lasse nach der weise Mann; 
mich selber seh’ ich an, wie ich 
vom Wasser kam auf festen Grund.“ 

Auch da gelangte der Monch, der in seinem Streben 
nachgelassen hatte, zur Heiligkeit. Der Konig Janaka aber 
war der vollig Erleuchtete. 

Ende der kleinen Erzahlung von Janaka. 


53. Die Erzahlung von der vollen 
Schussel. 

„Voll sind die Schilsseln immer noch.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf vergifteten Branntwein. Zu einer Zeit hatten sich zu 
Savatthi Branntweinspitzbuben versammelt und uberlegten: 
„Unser Branntwein ist hin; woher sollen wir neuen be- 
kommen?" Da sprach ein roher Spitzbube: „Denkt 
nicht weiter nach; es gibt ein Mittel." „Was fur ein Mittel 
denn?“ Er antwortete: „Anathapindika geht, mit Finger- 
ringen geschmiickt und mit glanzenden Gewandern angetan, 
um dem Kfinig seine Aufwartung zu machen. Wir wollen 
daher in die Branntweinschussel besinnungraubendes Gift 
werfen, eine Trinkstelle errichten und uns dort nieder- 
setzen. M/enn dann Anathapindika kommt, sagen wir zu 
ihm: ,Komm her, Grosskaufmann 1 , und lassen ihn trinken; 
und wenn er bewusstlos geworden, nehmen wir seine 
Fingerringe und seine Gewander und kaufen uns Brannt- 
wein dafur." Sie gaben mit dem Worte „Gut“ ihre Zu- 
stimmung zu erkennen und taten so. — Als nun der 
Grosskaufmann herbeikam, gingen sie ihm entgegen und 
sprachen: „Herr, kommt doch her! Dieser Branntwein bei 
uns ist sehr gut; trinket ein wenig und geht dann wieder!" 
Jener dachte: „Wie wird ein Bekehrter, ein edler Schuler ► 

°) Dies Mahajanaka-Jataka ist das 539. Jataka: bei Fausboll 
Band VI, S. 30-68. 
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k. Branntwein trinken? Obwohl ich aber keinen wunsche, 
werde ich doch diese Spitzbuben ausforschen. “ Und er 
ging an ihre Trinkstelle hin und beobachtete ihr Tun. Da 
merkte er: „Dieser Branntwein ist von ihnen aus dem und 
dem Grunde gemischt" und er dachte: „Jetzt will ich sie 
gleich vertreiben." Daher sprach er: „He, ihr elenden 
Spitzbuben habt Gift in die Branntweinschussel geworfen 
und wolltet jeden, der daher kommt, davon trinken lassen, 
ihn so bewusstlos machen und ausplundern. Darum habt 
ihr eine Trinkhalle errichtet und sitzt dabei. Aber ihr 
lobt nur diesen Branntwein und kein einziger ist imstande 
davon zu nehmen und zu trinken. Wenn er unvermischt 
ware, wilrdet ihr wohl davon trinken." Mit diesen Worten 
beschamte er die Spitzbuben und trieb sie von dort weg. 
Darauf ging er nach Hause; weil er aber dachte: „Ich 
will, was die Spitzbuben taten, dem Vollendeten mitteilen," 
begab er sich nach dem Jetavana und erzahlte es. Darauf 
sprach der Meister: „Jetzt wollten, o Hausvater, die Spitz- 
buben dich betrugen; in fruherer Zeit aber wollten sie 
auch Weise 1 ) betrugen." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierfe, war 
der Bodhisattva Grosskaufmann zu Benares. Auch da- 
mals hatten diese Spitzbuben ebenso uberlegt und Brannt- 
wein gemischt; und als der Grosskaufmann von Benares 
daher kam, gingen sie ihm entgegen und sagten ebenso 
zu ihm. Der Grosskaufmann wiinschte keinen Brannt- 
wein, wollte sie aber ausforschen; deshalb ging er zu 
ihnen hin und beobachtete sie. Dann dachte er: „Das 
und das wollen sie tun; ich werde sie von hier fort- 
treiben“ und sprach zu ihnen: „He, ihr Spitzbuben, 
es schickt sich nicht an den Hof des Konigs zu gehen, 
wenn man Branntwein getrunken hat. Wenn ich aber 

') Steinthal scheint in seiner Ubersetzung (Zeitschrift f. vgl. 
Litt.-Gesch. VII, 302) diesen Ausdruck sonderbar zu finden; denn 
er schreibt: „sogar Kluge (!) zu betrugen". Doch ist die Stelle 
nicht auffallig, denn mit dem Worte „pandita“ meint Buddha 
in der Regel sich selbst in der fruheren Existenz. 
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den Konig besucht habe, werde ich wiederkommen und 
ihn erproben. Bleibt ihr hier sitzen!“ Und er ging 
um dem Konig seine Aufwartung zu machen und kehrte 
dann wieder zuriick. Die Spitzbuben sprachen: „Komm 
her, Herr.“ Darauf ging er hin, schaute die mit Gift 
gefullte Schiissel an und sprach: ,,He, ihr Spitzbuben, 
euer Tun gefallt mir nicht. Eure Branntweinschiissel 
steht voll da wie vorher. Ihr lobt nur euren Brannt- 
wein, trinkt aber keinen. Wenn er gut ware, wurdet 
auch ihr davon trinken; er muss mit Gift vermischt 
sein.“ Und indem er so ihre Absicht zu nichte machte, 
sprach er folgende Strophe: 

,,Voll sind die Schusseln immer noch, 
hier geht wohl etwas andres vor. 

Schon ausserlich erkenne ich: 

nicht gut kann dieser Branntwein sein.“ 

Nachdem er aber zeitlebens Almosen gegeben und 
noch andere guteWerke verrichtet hatte, gelangte er an 
den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Erzahlung beendigt hatte, 
verband er das Jataka mit den Worten: „Die damaligen 
Spitzbuben waren auch die jetzigen Spitzbuben, der Gross- 
kaufmann von Benares aber war ich zu der Zeit.“ 

Ende der Erzahlung von der vollen Schiissel. 


54. Die Erzahlung von der Frucht. 

„Leicht zu besteigen ist der Baum.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Laienbruder, der der Frlichte kundig war. Ein 
Gutsbesitzer, der zu Savatthi wohnte, hatte namlich die 
Monchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, eingeladen, 
in seinem Parke Platz nehmen lassen und ihr Reisschleim 
r.nd feste Speise gegeben. Dann gab er seinem Park- 
warhter den Auftrag: ,,Gehe mit den Monchen im Garten 



umher und gib den Edeln verschiedene Fruchte, wie Mango- 
fruchte u. dgl.“ Er gab mit dem Worte „Gut“ seine Zu- 
stimmung zu erkennen und ging mit der Monchsgemeinde 
zusammen im Garten umher. Wenn er hier einen Baum 
anschaute, merkte er: „Diese Frucht ist unreif, diese nicht 
ganz reif, diese ist ganz reif“; und wie er sprach, so war 
es auch. Da kamen die Monche zum Vollendeten und 
meldeten ihm: ,,Herr, dieser Parkwachter ist fruchtekundig. 
Wenn er auf dem Boden steht und einen Baum be- 
trachtet, dann merkt er: , Diese Frucht ist unreif, diese ist 
nicht ganz reif, diese ist ganz reif 1 ; und wie er sagt, so 
ist es auch.“ Darauf sprach der Meister: „Nicht nur dieser 
Parkwachter, ihr Monche, ist fruchtekundig, sondem auch 
schon frtiher waren Weise fruchtekundig und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Grosskaufmannsfamilie seine 
Wiedergeburt; und als er herangevvachsen war, trieb 
er mit fiinfhundert Wagen Handel. Zu einer Zeit kam 
er an einen Wald an der Strasse. Am Rande des Waldes 
blieb er stehen, liess alle seine Leute zusammenrufen 
und sprach zu ihnen: ,,In diesem Walde gibt es nam- 
lich nur Giftbaume; kein Blatt, keine Blute, keine Frucht, 
die ihr vorher noch nicht genossen habt, diirft ihr ver- 
zehren ohne mich vorher gefragt zu haben.“ Sie gaben 
mit dem Worte ,,Gut“ ihre Zustimmung zu erkennen 
und gingen in den Wald hinein. 

Am Rande des Waldes aber, in der Nahe eines 
Dorfes, war ein Kimphalabaum, dessen Stamm, Zweige, 
Blatter, Bluten samtlich denen des Mangobaumes glichen. 
Und nicht nur an Aussehen und Gestalt, sondern auch 
anGeruch und Geschmack waren seine unreifen Fruchte 
den Fruchten des Mango ahnlich; wenn man sie aber 
ass, brachten sie wie das Halahala-Gift ^ in demselben 
Augenblicke den Tod. — Als man nun vorwarts zog, 


‘) Ein bestimmtes scharfes Gift. 
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meinten einige torichte Leute, es sei ein Mangobaum,. 
und verzehrten die Friichte; andere aber dachten: „Wir 
wollen sie erst essen, wenn wir den Karawanenfiihrer 
gefragt“ und blieben stehen, die Friichte in den Han- 
den haltend. Als nun der Karawanenfiihrer herbeikam, 
fragten sie: „Edler, wir wollen diese Mangofriichte ver- 
zehren.“ Der Bodhisattva aber merkte, dass es kein 
Mangobaum war, und hielt sie zuriick mit den Worten : 
„Dieser Mangobaum ist namlich ein Kimphalabaum \ 
esset nicht davon.“ Die aber schon davon gegessen 
hatten, liess er sich erbrechen, vier Arten von Siissig- 
keiten trinken und machte sie so wieder gesund. — 
Friiher aber hatten am Fusse dieses Baumes die Leute 
Aufenthalt genommen, in der Meinung, es seien Mango- 
friichte, diese Giftfruchte verzehrt und und waren in- 
folgedessen gestorben. Am nachsten Tage waren dann 
die Dorfbewohner gekommen und hatten, als sie sahen, 
dass die Leute tot waren, sie an den Fiissen genommen 
und sie an einen verborgenen Ort geworfen; darauf 
hatten sie alles, was diesen gehorte, samt den Wagen 
genommen und waren wieder gegangen. Als nun an 
diesem Tage die Sonne aufging, dachten sie: „Ich 
werde die Ochsen erhalten, ich den Wagen, ich die 
Ware" und gingen rasch zum Fusse des Baumes hin. 
Als sie aber die Leute gesund sahen, fragten sie: ,,Wie 
habt ihr denn gemerkt, dass dieser Baum kein Mango- 
baum ist?“ Da fragten seine Leute den Bodhisattva: 
„Weiser, was hast du getan, dass du erkanntest, dieser 
Baum sei kein Mangobaum ?“ Er antwortete: „An zwei 
Ursachen habe ich es erkannt" und sprach darauf fob 
gende Strophe: 

,,Leicht zu besteigen ist der Baum, 
nicht weit ist er vom Dorf entfernt; 
an seinem Aussehn merke ich, 
nicht gute Friichte trSgt der Baum.“ 
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Nachdem er so viel Volks die Wahrheit gesagt 
hatte, vollendete er glucklich seine Reise. 

Nachdem sodann der Meister mit den Worten: ,,So, 
ihr Monche, waren in frtiherer Zeit Weise der FrOchte 
kundig“ diese Lehrunterweisung beendigt hatte, erklarte 
er die gegenseitigen Beziehungen und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war das Gefolge das 
Buddhagefolge, der Karawanenfuhrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Frucht. 


55. Die Erzahlung von den funf Waffen. 

,,Wer lustentfremdeten Gemiits." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Monch, der in seinem Streben nachgelassen hatte. 
Als ihn namlich der Meister anredete und fragte: ,,Ist es 
wahr, o Monch, dass du in deinem Streben nachgelassen 
hast?" und die Antwoi't erhielt: „Es ist wahr, Herr", 
sprach er: „Fruher, o Mdnch, haben Weise, die da ihre 
Kraft betatigten, wo es passend war ihre Kraft zu be- 
tatigen, den Glanz des Konigtums erlangt". Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schosse der ersten Gemahlin dieses 
Kdnigs seine Wiedergeburt. Am Tage seiner Namen- 
gebung befriedigten sie zuerst achthundert Brahmanen 
in alien ihren Wunschen und fragten sie dann um die 
Vorzeichen. Die der Vorzeichen kundigen Brahmanen 
sahen das Zusammentreffen der Vorzeichen und ant- 
worteten dem Konig: „Mit Tugend erfiillt, o Gross- 
kdnig, wird der Prinz nach Eurem Tode zur Regierung 
gelangen; als der mit funf Waffen Arbeitende be- 
kannt und bertihmt wird er der erste Mann auf dem 
Jambu-Erdteil werden." Als sie die Worte der Brah- 
manen vernommen hatten, wahlten sie einen Namen 
fur den Prinzen und nannten ihn „Funfwaffenprinz." 



Als er aber zu Verstand gekommen war und im 
Alter von sechzehn Jahren stand, sprach der Konig zu 
ihra: „Lieber, lerne die Kiinste. 11 Er versetzte: ,,Herr, 
bei wem soil ich sie lernen?“ Der Konig antwortete: 
,,Gehe, Lieber, lerne sie im Konigreiche Gandhara, in 
der Stadt Takkasila bei einem weltbekannten Lehrer. 
Gib dies dem Lehrer als Lohn!“ Und er gab ihm tau- 
send (Geldstiicke) mit und schickte ihn fort. Er ging 
dorthin, lernte die Kiinste und verliess dann wieder die 
Stadt Takkasila, nachdem er die ihm von seinem Lehrer 
geschenkten ftinf Waffen 1 ) genommen und den Lehrer 
gegrtisst hatte. Und angetan mit den ftinf Waffen 
machte er sich auf den Weg nach Benares. — Unter- 
wegs gelangte er an einen Wald, der von dem Damon 
Silesaloma 2 ) bewohnt war. Da sprachen zu ihm die 
Leute am Rande des Waldes, als sie ihn sahen: „He, 
junger Brahmane, gehe nicht in diesen Wald. Der Da- 
mon Silesaloma ist namlich darin; dieser totet alle, 
die er sieht", und suchten ihn zurtickzuhalten. Der Bo- 
dhisattva ging aber voll Selbstvertrauen wie ein furchtloser 
Mahnenlowe in den Wald hinein. Als er in die Mitte 
des Waldes gekommen war, zeigte sich ihm der Damon, 
der so gross war wie eine Palme und sich einen Kopf 
so gross wie eine Pagode, Augen so gross wie Schus- 
seln und zwei Zahne wie Zwiebelschosslinge gemacht 
hatte; ausserdem hatte er einen Habichtsschnabel, einen 
gefleckten Leib und dunkelblaue Hande und Fusse. Und 
er sprach: „Wohin gehst du? Bleib' stehen, ich muss 
dich auffressen." Darauf versetzte der Bodhisattva: 
„ Damon, ich bin voll Selbstvertrauen hierher gekommen. 
Gehe du nur fest auf mich los; ich werde dich namlich 

*) Diese werden weiter unten genauer angefiihrt. 

-) Zu deutsch: „Hanghaar“. Er hat den Namen daher, weil 
in seinen Haaren alle Waffen haften bleiben. 
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mit einem giftgetrankten Pfeile treffen und so hier zu 
Fall bringen." Und nachdem er ihn so bedroht hatte, 
legte er einen mit Halahala-Gift getrankten Pfeil auf die 
Bogensehne und driickte ab. Der aber blieb in den 
Haaren des Damons hangen. Dann schoss er einen 
anderen ab und so im ganzen fiinfzig; aber sie alle 
blieben in seinen Haaren hangen. Der Damon streifte 
samtliche Pfeile ab und liess sie zu seinen Ftissen fallen; 
dann ging er auf den Bodhisattva los. Der Bodhisattva 
aber bedrohte ihn wieder, zog sein Schwert und traf 
ihn damit. Aber auch das dreiunddreissig Zoll lange 
Schwert blieb in den Haaren hangen. Dann traf er ihn 
mit dem Speere; auch dieser blieb in den Haaren haf- 
ten. Als er merkte, dass dieser fest hing, traf er ihn 
mit seiner Keule; aber auch diese blieb in den Haaren. 
des Damons haften. Als er nun merkte, dass sie fest 
hing, sprach er: „He, Damon, du hast noch nicht von 
mir gehort, dass ich der Fiinfwaffenprinz bin. Als ich 
den von dir bewohnten Wald betrat, ging ich nicht 
hinein im Vertrauen auf Bogen u. dgl.; sondem weil 
ich auf mich selbst vertraute, betrat ich ihn. Heute 
werde ich dich erschlagen und zu Staub zermalmen."' 
Nachdem er dies dem bei ihm Stehenden gesagt hatte r 
stiess er einen Schrei aus und schlug den Damon mit 
der rechten Hand; auch sie blieb haften. Er schlug 
ihn mit der linken Hand; auch sie blieb haften. Er 
trat ihn mit dem rechten Fusse; auch er blieb haften, 
Er trat ihn mit dem linken Fusse; auch er blieb haften, 
Er stiess ihn mit dem Kopfe und rief: „Ich will dich 
zu Staub zermalmen;“ aber auch der Kopf blieb in 
seinen Haaren hangen. — Als er nun funffach gefesselt, 
an ftinf Stellen gebunden herabhing, war er trotzdem 
ohne Furcht und ohne Angst. Da dachte bei sich der 
Damon: „ Dieser eine Lowenmann, dieser edle Mann 
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ist nicht nur ein Mensch; denn obwohl er von einem 
Damon wie ich gefangen ist, zeigt er gar keine Furcht. 
Solange ich diesen Weg umlagere, habe ich noch nicht 
einen solchen Mann gesehen. Warum furchtet sich nun 
dieser nicht?“ Und da er sich nicht getraute ihn auf- 
zufressen, fragte er: „Warum, junger Brahmane, hast 
du keine Todesfurcht?“ Er antwortete: „ Warum soil 
soli ich mich fiirchten, Damon? In einer jeden Existenz 
ist ein Tod bestimmt. In meinem Leibe aber ist eine 
Diamantvvaffe. Wenn du mich nun verzehrst, wirst du 
diese Waffe nicht verdauen konnen; sie wird dir deine 
Eingeweide kurz und klein schneiden und du wirst auf 
diese Weise ums Leben kommen. So werden wir beide 
umkommen und deshalb furchte ich mich nicht. “ Dies 
sagte namlich der Bodhisattva in Beziehung auf die in 
seinem Innem befindliche Waffe der Erkenntnis 1 ). Als 
der Damon dies horte, dachte er bei sich: „Dieser junge 
Brahmane spricht die Wahrheit; von dem Korper dieses 
Ldwenmannes wird mein Leib auch nicht ein bohnen- 
kerngrosses Stuck Fleisch verdauen konnen. Ich will 
ihn loslassen! “ Und von Todesfurcht erfasst liess er 
den Bodhisattva los und sagte: „0 junger Brahmane, 
du bist ein Lowenmann; ich werde nicht dein Fleisch 
verzehren. Wie der Mond, der aus Rahus Mund 2 ) be- 
freit ist, so mache dich los von meiner Gewalt und 
gehe in den Kreis deiner Verwandten und Freunde, um 
sie zu erfreuen." 

Darauf sprach zu ihm der Bodhisattva: ,,0 Damon, 
ich will jetzt gehen. Du aber bist, weil du auch schon 
friiher Unrecht tatest, als ein grausamer, bluttrinkender, 
das Blut und Fleisch anderer verzehrender Damon 

*) Diese Bemerkung ist hinzugefugt, weil der Bodhisattvh 
doch nicht als Liigner hingestellt werden durfte. 

Vgl. S. 113 Anm. 4. 
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wiedergeboren worden. Wenn du auch in deinem 
jetzigen Leben nur Unrecht tun wirst, so wirst du aus 
der Finsternis in die Finstemis gehen. Von jetzt an 
aber, da du mich gesehen, kannst du kein Unrecht mehr 
tun. Das Toten lebender Wesen bringt ja die Wieder- 
geburt in der Holle, in einem Tierleib, im Reiche der 
btissenden Geister, im Damonenreiche mit sich; und 
wenn man unter den Menschen wiedergeboren ist, be- 
dingt es ein kurzes Leben." Nachdem er ihm auf solche 
und ahnliche Weise die Siindlichkeit der funf Arten des 
Lasters und den Vorteil, der in der Befolgung der funf 
Gebote liegt, gezeigt, auf verschiedene Arten den Damon 
in Furcht versetzt und die Lehre erklart hatte, bandigte 
er ihn, gab ihm Selbstbeherrschung und befestigte ihn 
in den funf Geboten. Dann machte er ihn zu einer 
zu dem Walde gehorigen Gottheit, die Opfergaben in 
Empfang nahm 1 ); und nachdem er ihn zum Eifer ange- 
trieben hatte, verliess er den Wald. Am Waldrande 
erzahlte er es den Leu ten und kehrte, mit den funf 
Waffen umgiirtet, nach Benares zuriick zu seinen Eltern. 
Als er spater die Regierung ubernahm, fiihrte er in Ge- 
rechtigkeit die Herrschaft und gelangte, nachdem er 
Almosen gegeben und noch andere gute Werke ver- 
richtet hatte, an den Ort seiner Verdienste. 

Als der Meister diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
sprach er, der vollig Erleuchtete, folgende Strophe: 

„Wer lustentfremdeten Gemuts 
mit von der Lust befreitem Sinn 
das Gute nur betatiget, 
dass er die Seligkeit erlangt, 
der Mann erringt im Lauf der Zeit 
Freiheit von aller Fesselung." 

*) Er besass also als Bodhisattva die Macht den Damon in 
cine den Menschen freundlich gesinnte Waldgottheit umzuwan- 
deln, wie sie in den Jatakas ofters vorkommen. Ein bestimmter 
Wesensunterschied zwischen Damonen und der niedrigsten Art der 
Gottheiten liegt demnach hier nicht vor. 
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Nacbdem der Meister so die Heiligkeit zum Gipfel 
seiner Lehrunterweisung gemacht hatte 1 ), verkiindigte er am 
Ende die vier Wahrheiten. Am Ende der Verkiindigung 
von den Wahrheiten aber gelangte der Monch zur Heilig- 
keit. Dann stellte der Meister die gegenseitigen Bezieh- 
ungen klar und verband das Jataka mit den Worten: 
„Damals war der Damon Ahgulimala 2 ), der Funfwaffen- 
prinz aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den funf Waflfen. 


56. Die Erzahlung von dem Goldhauien. 

„ Wer unbefangenen Gemuts." Dies erzahlte der Meister, 
da er zu Savatthi verweilte, mit Beziehung auf einen Monch. 
Ein zu Savatthi wohnender Sohn aus edlem Hause nam- 
lich hatte die Predigt des Meisters gehort, sein Herz der 
Edelsteinlehre geschenkt und warMbnch geworden. Darauf 
verkundeten ihm seine Lehrer und Unterweiser die Gebote 
mit folgenden Worten: „Freund, von einer Art ist das 
Gebot, von zwei Arten, von drei Arten, von vier Arten, 
von funf Arten, von sechs Arten, von sieben Arten, von 
acht Arten, von neun Arten, von zehn Arten, von vielen 
Arten. Dies ist das kleine Gebot, dies ist das mittlere 
Gebot, dies ist das grosse Gebot 3 ); dies ist das Gebot der 
Patimokkhaverbote 4 ), dies ist das Gebot der Abschliessung 
der Sinne, dies ist das Gebot der lebenslanglichen Rein- 
heit, dies ist das Gebot sich des Notwendigen zu bedienen." 
Da dachte er bei sich: „Diese Gebote sind zu viele; nach 
so vielen Geboten kann ich mich nicht genau richten. Da 
ich aber die Gebote nicht erfullen kann, was brauche ich 
dann Monch zu sein? Ich will Laie werden, Almosen 
geben und andere gute Werke tun und Sohne und Tochter 

*) d. h. er fuhrte seine Unterweisung bis zur Erklarung der 
Heiligkeit durch. 

8 ) Ein beruchtigter Rauber, der von Buddha bekehrt wurde. 
Seine Geschichte ist im 86. Sutta des Majjhima-Nikaya erzahlt. 

3 ) Dies sind besondere Gebote; iibersetzt in Rhys Davids, 
Buddhist Suttas S. r89 — 200. 

4 ) Damit sind die sehr zahlreichen Sunden gemeint, die im 
Patimokkha, der beriihmten, noch auf Buddhas Zeit zuruckgehen- 
den Beichtformel, angefuhrt sind. 
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aufziehen." Als er aber so bei sich erwogen hatte, sprach 
er zu ihnen: „Herr, ich werde nicht imstande sein die 
Gebote zu halten; wenn ich es aber nicht kann, was hat 
dann das Monchsein fur einen Nutzen? Ich werde mich 
zum Niedrigen zuriickwenden; nehmt Euer Gewand und 
Eure Schale!" Da sprachen sie zu ihm: „Wenn es sich 
so verhalt, dann gehe, nachdem du den mit den zehn 
Kraften Ausgestatteten gegrusst hast." Und sie nahmen 
ihn mit sich und gingen zum Meister in die Lehrhalle. 

Als sie der Meister sah, sprach er: „Warum, ihr 
Monche, seid ihr mit diesem Monche gegen seinen Willen 
lierhergekommen ? “ Sie erwiderten: „Herr, dieser MBnch 
hat gesagt: ,Ich werde* nicht imstande sein die Gebote zu 
halten 1 und hat uns Almosenschale und Gewand zuruck- 
gegeben; deshalb sind wir mit ihm hergekommen." Buddha 
fuhr fort: „Warum aber habt ihr, Monche, diesem Monch 
viele Gebote mitgeteilt? Wieviel dieser halten kann, so- 
viet wird er nur halten. Von jetzt an sagt nichts der- 
gleichen mehr; ich werde sehen, was da zu tun ist. “ Und 
er sprach zu dem MSnche: „Komm her, Monch. Was 
brauchst du viele Gebote? Drei Gebote nur wirst du doch 
halten konnen." Er antwortete: „Ich werde sie halten 
konnen, Herr." „Darum bewache du von jetzt an drei 
Tore, das Tor des Korpers, das Tor der Sprache, das Tor 
des Verstandes. Tue keine bdse Tat mit dem Korper, 
nicht mit der Rede, nicht mit dem Gedanken. Gehe, kehre 
nicht zum Niedrigen zuruck; halte nur diese drei Gebote!" 
Hocherfreut daruber sagte der MBnch: „Gut, Herr, ich 
werde diese drei Gebote halten;" und nachdem er den 
Meister gegrusst hatte, ging er mit den Lehrern und Unter- 
weisern fort. — Als er nun diese drei Gebote beobachtete, 
erkannte er: „Von den Lehrern und Unterweisern sind 
mir die Gebote mitgeteilt worden; soweit aber konnten sie 
mich nicht erleuchten, da sie selbst nicht erleuchtet sind. 
Der vollig Erleuchtete aber hat infolge seiner Buddba- 
erleuchtung, seiner unubertrefflichen Lehrherrschaft die so 
vielen Gebote auf drei Tore verteilt und sie mich so er- 
fassen lassen. Eine Zuflucht fiirwahr ist mir der Meister 
geworden." Und als er so seine iibematurliche Einsicht 
in sich verstarkte, gelangte er nach wenigen Tagen schon 
zur Heiligkeit. 

Die Mflnche erfuhren diese Begebenheit; und als sie 
sich in der Lehrhalle versammelten, sprachen sie unter 
einander: „Freund, als dieser MBnch meinte, er k&nne die 

Dutoit, jatakam. 
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Gebote nicht halten, und sich zum Niedrigen zuruckwandte, 
hat der Meister die ganzen Gebote auf drei Teile verteilt 
und ihn sie so erfassen lassen und hat ihn dadurch zur 
Heiligkeit gebracht. Furwahr, die Buddhas sind Wunder- 
manner." Solches erzahlend sassen sie da. Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Und als ihm 
geantwortet wurde: „Zu der und der,“ sprach er: „Ihr 
Monche, wenn eine allzu schwere Last in einzelne Teile 
geteilt und so ubergeben wird, wird sie leicht. Schon in 
fruherer Zeit haben Weise, als sie einen grossen Gold- 
haufen fanden und ihn nicht aufheben konnten, ihn in ver- 
schiedene Teile geteilt und so aufgehoben und mitgenom- 
men." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva in einem Dorfe ein Landmann. Eines 
Tages pflugte er das Feld an der Stelle, wo ein Dort 
zerstort war. Frtiher aber war in diesem Dorfe ein 
wohlhabender Grosskaufmann gewesen; der hatte einen 
Haufen Gold, so dick wie ein Schenkel und vier Ellen 
lang, dort vergraben und war dann verstorben. An 
diesen stiess der Pflug des Bodhisattva und blieb unbe- 
weglich stehen. Dieser dachte: ,,Es wird ein Wurzel- 
geflecht sein“ und entfernte das Erdreich. Als er den 
Schatz sah, deckte er ihn wieder mit Erde zu und 
pflugte den Tag fiber . Da aber die Sonne untergegangen 
war, legte er Joch, Pflug u. dgl. zur Seite und wollte 
den Goldhaufen aufheben und fortgehen, konnte ihn 
aber nicht aufheben. Als er es nicht konnte, setzte er 
sich nieder und dachte: ,,SovieI wird fur des Leibes 
Nahrung gehoren, soviel werde ich vergraben und auf- 
heben, mit soviel werde ich Geschafte machen, soviel 
wird zum Almosengeben und zu anderen guten Werken 
dienen.“ So machte er vier Teile. Als er ihn aber so 
geteilt hatte, war der Goldhaufen ganz leicht. Er hob 
ihn auf, brachte ihn nach Hause und teilte ihn in vier 
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Teile; und nachdem er Almosen gegeben und andere 
gute Werke verrichtet hatte, kam er an den Ort seiner 
Verdienste. 

Als der Erhabene diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, sprach er, der vollig Erleuchtete, folgende Strophe: 

„Wer unbefangenen Gemuts 
mit unbefangnem Herzen stets 
das Gute nur betatiget, 
dass er die Seligkeit erlangt, 
der Mann erlangt im Lauf der Zeit 
Freiheit von aller Fesselung." 

Nachdem so der Meister mit dem Gipfel der Heilig- 
keit diese Unterweisung beschlossen hatte, stellte er die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit den Worten: „Damals war ich der Mann, der den 
Goldhaufen erhielt." 

Ende der Erzahlung vom Goldhaufen. 


57. Die ErzUhlung von dem Affenfursten. 

„Wer die vier Tugenden besitzt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
den Mordversuch des Devadatta. Zu dieser Zeit namlich 
hatte der Meister gehdrt, Devadatta gehe auf Mord aus. 
Da sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, geht Deva- 
datta darauf aus mich zu ermorden, sondem auch fruher 
schon ging er darauf aus; aber es gelang ihm nicht mich 
auch nur zu verletzen." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als ein Affe; und 
als er herangewachsen war, lebte er so gross wie ein 
Pferdefohlen , mit Starke ausgerustet einsam am Ufer 
eines Flusses. In der Mitte des Flusses war eine Insel, 
bewachsen mit MangobSutnen , Brotfruchtbdumen und 
mancherlei anderen Fruchtbaumen. Der Bodhisattva, 

16 * 
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mit Elefantenstkrke ausgerustet, mit Kraft begabt, sprang 
vom diesseitigen Ufer des Flusses in die Hohe — dies- 
seits der Insel war in der Mitte des Flusses ein breiter 
Stein — dort sprang er hin. Von dort sprang er wieder 
in die Hohe und sprang auf die Insel. Wenn er dort 
verschiedenartige Friichte verzehrt hatte, kehrte er abends 
auf dieselbe Weise zurtick und blieb an seinem Wohn- 
ort; und am nachsten Tage tat er ebenso. Auf diese 
Weise erwarb er sich dort seinen Unterhalt. — 

Zu dieser Zeit wohnte ein Krokodil mit seiner 
Gattin in diesem Flusse. Als dessen Gattin den 
Bodhisattva ein uber das andere Mai kommen sah, be- 
kam sie Geliiste nach dem Herzfleisch des Bodhisattva 
und sprach zu dem Krokodil: „Edler, ich habe ein Ge- 
luste nach dem Herzfleisch dieses Affenfiirsten bekom- 
men.“ Das Krokodil erwiderte: ,,Es ist gut, du sollst 
ihn bekommen;“ und da es dachte: „Heute Abend, 
wenn er von der Insel kommt, werde ich ihn erfassen,“ 
legte es sich auf den breiten Stein. — Als der Bodhi- 
sattva den Tag dort zugebracht hatte, betrachtete er 
zur Abendzeit auf der Insel stehend den Stein und 
dachte bei sich: ,,Dieser Stein scheint jetzt hoher; was 
ist daran schuld?“ Er hatte aber die Hohe des Wassers 
und die Hohe des Steines genau abgemessen; deshalb 
kam ihm folgender Gedanke: „Heute ist in diesem 
Flusse das Wasser weder gefallen noch gestiegen; man 
merkt aber dem Steine an, dass er gross geworden ist. 
Hat sich vielleicht ein Krokodil dort niedergelegt um 
mich zu fangen?" Und indem er dachte: „Ich will 
dies gleich untersuchen," sprach er, dort stehen blei- 
bend, als ob er mit dem Steine redete: „He, Stein!“ 
Als er keine Antwort erhielt, rief er abermals und zum 
dritten Male: ,,Stein!“ Der Stein aber gab keine Ant- 
wort. Wiederum sprach der Affe zu ihm: „He, Stein, 
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warum gibst du mir heute keine Antwort?“ Da dachte 
das Krokodil: ,,Sicherlich hat an den anderen Tagen 
dieser Stein dem Affenfursten eine Antwort gegeben; 
jetzt werde ich ihm eine Antwort geben." Und es rief: 
„Was, he, du Afifenftirst?" Dieser fragte: „Wer bist 
du?" Es antwortete: „Ich bin das Krokodil." „ Warum 
hast du dich dort niedergelegt?" „Weil ich dein Herz- 
fleisch begehre." Da dachte der Bodhisattva bei sich: 
„Einen anderen Weg zum Gehen habe ich nicht; heute 
muss ich dies Krokodil betriigen.“ Darauf sprach er 
folgendermassen zu ihm: „Liebes Krokodil, ich werde 
mich dir opfern; mache dein Maul auf und fasse mich, 
wenn ich herbeikomme." Wenn die Krokodile aber ihr 
Maul offnen, schliessen sich ihre Augen. Es verstand 
aber die List nicht und offnete das Maul; und seine 
Augen fielen ihm dabei zu. Als der Bodhisattva merkte, 
dass es sich so verhielt, sprang er von der Insel empor, 
liess sich auf den Kopf des Krokodils fallen, sprang von 
dort auf, so schnell wie ein leuchtender Blitz, und stand 
am andern Ufer. 

Als das Krokodil dies Wunder sah, dachte es bei 
sich: „Von diesem Affenfursten ist etwas iiberaus 
Wunderbares getan worden" und es sprach: „He, Afifen- 
furst, wer in dieser Welt mit den vier Tugenden aus- 
gestattet ist, dieser Mann iiberwindet seine Feinde; und 
diese besitzest du alle in dir, glaube ich." Und nach 
diesen Worten sagte es folgende Strophe: 

„Wer die vier Tugenden besitzt, 
o Affenfurst, wie du sie hast, 

Recht, Wahrheit, Starke, Hingebung, 
der iiberwindet, wen er sieht.“ 

Nachdem das Krokodil so den Bodhisattva gepriesen 
hatte, ging es in seine Behausung. 
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Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, geht Devadatta darauf aus mich zu 
toten, sondem auch frOher schon ging er darauf aus“ 
diese Lehrunterweisung beschlossen batte, stellte er die 
gegenseitigen Beziehungen fest und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war das Krokodil Deva- 
datta, seine Gattin war die junge Brahmanin Cinca 1 ), der 
Affenfurst aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Affenfursten. 


58. Die Erzahlung von den drei Tugenden. 

,,Wer die drei Tugenden besitzt. 11 Auch dies erzahlte 
der Meister, da er imVeluvana weilte, in bezug auf einen 
Mordversuch (Devadattas). 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
Devadatta als ein Affe wiedergeboren worden und leitete 
in der Gegend des Himalaya seine Affen. Den von 
ihm erzeugten jungen Affen biss er aus Furcht, sie 
mochten, wenn sie herangewacbsen waren, die Herde 
leiten, mit den Zahnen die Hoden ab und liess sie zur 
Erde fallen. Damals nahm auch der Bodhisattva durch 
ihn im Schosse eines Affenweibchens seine Wieder- 
geburt. Als aber die Affin merkte, dass in ihrem Schosse 
ein Foetus entstanden sei, begab sie sich, urn ihreLeibes- 
frucht zu beschutzen, in einen Bergwald. Und als ihre 
Leibesfrucht zur Reife gelangt war, gebar sie den Bodhi- 
sattva. Als dieser herangewachsen und zu Verstand 
gekommen war, besass er grosse Starke. Eines Tages 
fragte er seine Mutter: „Mutter, wo ist mein Vater?“ 
Sie antwortete: „Lieber, in der und der Berggegend 

l ) Cinca war eine junge Asketin, die von Buddhas Gegnem 
veranlasst wurde sich als von Buddha geschwangert hinzustellen, 
Ihre Geschichte ist erzahlt im Kommentar zum Dhammapadam, 

s. 338—340- 
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lebt er, seine Herde leitend." Er sprach weiter: „ Mutter, 
ftthre mich zu ihm." Sie aber antwortete: „Lieber, du 
darfst nicht zu deinem Vater gehen; dein Vater namlich 
beisst den durch ihn erzeugten jungen Affen mit den 
Zahnen die Hoden ab und lasst sie auf die Erde fallen." 
Doch der Sohn sagte: „Mutter, fiihre mich dorthin; 
ich werde schon sehen." Darauf nahm sie ihren Sohn 
und ging zu ihm hin. 

Als nun der Affe seinen Sohn sah, dachte er bei 
sich: „Dieser wird, wenn er stark ist, mich die Herde 
nicht leiten lassen; darum ist er jetzt zu fassen. Ich 
will tun, als ob ich ihn umarmen wollte, und ihn fest 
drucken und so des Lebens berauben." Und er rief: 
„Komm, Lieber, wo bist dudie ganzeZeit gewesen?" und 
driickte den Bodhisattva zusammen, als ob er ihn urn- 
armte. Der Bodhisattva aber, der stark war wie ein 
Elefant und mit Kraft ausgestattet war, driickte auch 
ihn zusammen. Die Knochen von jenem aber wollten 
fast zerbrechen. Jetzt dachte er: „Dieser wird mich 
toten, da er stark ist; durch welche List konnte ich ihn 
zuerst ums Leben bringen?“ Da kam ihm folgender 
Gedanke: „Unweit ist ein von einem Damon bewohnter 
Teich; dort werde ich ihn von dem Damon auffressen 
lassen." Und er sprach zu ihm: „ Lieber, ich bin hoch- 
betagt, ich iibergebe dir diese Herde; heute noch mache 
ich dich zum Konig. An dem und dem Orte aber ist ein 
Teich; dort bliihen zwei weisse und drei blaue Wasser- 
lilien und ftinf Lotosblumen. Gehe dorthin und hole 
die Blumen." Er antwortete: „Gut, Vater, ich werde 
sie holen" und ging hin. Er stieg aber nicht sogleich in 
das Wasser binab, sondern untersuchte die Fussspuren; 
da sah er nur Spuren, die hinabfiihrten, aber keine, die 
hinauflfiihrten. Nun dachte er: „Dieser Teich muss von 
einem Damon bewohnt sein. Da mein Vater selbst nicht 
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konnte, wird er Lust bekommen haben mich von dem 
Damon auffressen zu lassen. Ich werde in diesen Teich 
nicht hinabsteigen und doch die Blumen wegnehmen." 
Und er ging an eine vom Wasser nicht bedeckte Stelle, 
nahm einenAnlauf und sprang auf; dann ging er weiter, 
nahm zwei Biumen, die an einer wasserlosen Stelle 
wuchsen, und sprang an das andere Ufer. Von driiben 
kam er wieder an das diesseitige Ufer und bekam auf 
diese Weise zwei Blumen. Wahrend er so auf beiden 
Seiten eine Menge sammelte, bekam er Blumen und 
stieg doch nicht an den Ort hinab, wo der Damon 
herrschte. Als er nun dachte: „ Weiter als von da 
werde ich sie nicht herholen konnen" und von den Blu- 
men, die er weggenommen hatte, an einer Stelle einen 
Haufen machte, dachte der Damon: „Ich habe die 
ganze Zeit vorher einen so einsichtigen Wundermann 
noch nicht gesehen. Die Blumen namlich hat er ge- 
noramen, soviele er wollte, und doch stieg er nicht in 
mein Machtbereich hinab, “ Und er teilte das Wasser, 
erhob sich aus dem Wasser, ging zu dem Bodhisattva 
hin und sagte: „0 Affenfiirst, wer in dieser Welt drei 
Tugenden besitzt, der ubervvindet seinen Feind; diese 
alle aber besitzest du in dir, glaube ich.“ Und nach 
diesen Worten sprach er foigende Strophe: 

„Wer die drei Tugenden besitzt, 
o Affenfiirst, wie du sie hast, 

Geschicktkeit, Klugheit, Heldentum, 
der iiberwindet, wen er sieht." 

Nachdem so der Wasserdamon den Bodhisattva 
gepriesen hatte, fragte er ihn: . „Zu welchem Zwecke 
hoist du diese Blumen?" Er antwortete: „Mein Vater 
wunscht mich zum Konig zu machen; darum hole ich 
sie." Der Damon versetzte: „Von einem solchen un- 
iibertrefflichen Manne durfen die Blumen nicht ge- 
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nommen werden; ich werde sie nehmen." Und er nahm 
sie ihm ab und gin g immer hinter ihm her — AIs aber 
der Vater des Bodhisattva ihn von feme sah, dachte er 
bei sich: „Ich habe diesen weggesehickt, damit er ein 
Futter fiir den Damon werde; und dieser kommt nun 
daher und lasst sich von dem Damon die Blumen tra- 
gen. Jetzt bin ich verioren !“ Und sein Herz barst in 
sieben Stticke auseinander und er kam dortselbst ums 
Leben. Die ubrigen Affen aber versammelten sich und 
machten den Bodhisattva zu ihrem Konige. 

AIs der Meister diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: „DamaIs war 
der Gebieter der Herde Devadatta, der Sohn des Gebie- 
ters der Herde aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den drei Tugenden. 


59. Die Erzahlung von dem Trommel- 
schlager. 

,,Schlag’ zu, sctilag’ zu.“ Dies erzablte der Meister, 
als er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen un- 
gehorsamen Mdnch. Als namlich der Meister den Monch 
gefragt hatte: ,,Ist es wahr, o Monch, dass du ungehor- 
sam bist?“ und die Antwort erhielt: ,,Es ist wahr, Er- 
habener,“ sprach er: ,,Nicht nur jetzt, o Monch, bist du 
ungehorsam, sondern auch schon in fruherer Zeit bist du 
ungehorsam gewesen.“ Und nacb diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedeni zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva in einer Trommelschlagerfamilie seine 
Wiedergeburt genommen und wohnte in einem Dorfe. 
Als er horte, dass in Benares das Nakkhatta ausgerufen 
sei, dachte er: „Ich will im Kreise der Versammlung 
die Trommel schlagen und damit Geld verdienen." Und 
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er nahm seinen Sohn, ging dorthin, schlug die Trom- 
mel und bekam viel Geld dafiir. Als er mit diesem 
Gelde zu seinem Dorfe zuriickkehrte und in einen 
Rauberwald kam, hielt er seinen Sohn, der unaufhor- 
lichdie Trommel schlug, zuruck mit den Worten: „Lie- 
ber, schlage nicht unaufhorlich zu, sondem schlage nur 
vonZeit zu Zeit auf die Trommel, als ob es die Trommel 
eines gerade des Weges kommenden Ftirsten ware." 
Obwohl jener aber von seinem Vater zuriickgehalten 
wurde, sprach er: „ Gerade durch den Trommelschall 
will ich die Rauber vertreiben" und schlug unaufhorlich 
darauf los. — Als nun die Rauber zuerst den Trommel- 
schlag vernahmen, dachten sie: „Es wird eine Fiirsten- 
trommel sein" und liefen fort. Als sie aber ganz in 
einem fort den Schall horten, merkten sie, dass es 
keine Furstentrommel sei; und sie kamen herbei und 
beobachteten. Da sahen sie die zwei Leute und sie 
schlugen und beraubten sie. 

Da sprach der Bodhisattva: „Das furwahr mit 
Muhe von uns gewonnene Geld hast du verloren, indem 
du unaufhorlich darauf los schlugest;" und nach diesen 
Worten sagte er folgende Strophe: 

„Schlag’ zu, schlag’ zu, doch nicht zu viel; 
zu vieler Schlag von Ubel ist. 

Durch Schlag ein Hundert war verdient, 
durch zuviel Schlagen ging’s verloren." 

Als der Meister diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und verband 
das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Sohn 
der unfolgsame Monch, der Vater aber war ich." 

Ende der Erzfihlung von dem Trommelschlager. 
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60. Die Erzahlung von dem MuschelblSser. 

,, Bias' zu, bias’ zu.“ Auch dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, in bezug auf einen Ungehor- 
samen. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Muschelblaserfamilie seine 
Wiedergeburt. Als nun zu Benares das Nakkhatta aus- 
gerufen war, nahm er mit seinem Vater durch Muschel- 
blasen Geld ein; und als sie zuruckkehrten, hielt er im 
Rauber walde seinen Vater zuriick, der unaufhorlich die 
Muschel blies. Der aber dachte: „Durch den Muschel- 
schall werde ich die Rauber vertreiben." Die Rauber 
aber kamen auf die oben angegebene Art und plun- 
derten sie aus. Und der Bodhisattva sprach in der- 
selben Weise wie vorher folgende Strophe: 

„Blas’ zu, bias’ zu, doch nicht zu viel: 
zuvieles Blasen Obel bringt. 

Durch Blasen raachten wir Gewinn; 
der Vater blasend ihn verier. “ 

Als der Meister diese Lehrunterweisung beendigt hatte, 
stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und verband 
das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Vater 
der unfolgsame Monch, der Sohn aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Muschelblaser. 


61. Die Erzahlung von dem Verlust- 
spruch 1 ). 

„Wohllusdg sind die Weiber stets." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana weilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen Monch. Dessen Gescbichte wird im Um- 


‘) Ich leite „asata“ ab von der Wurzel san oder sa „ge- 
wmnen“; Chalmers ubersetzt „the Dolour Texts". 



madanti-Jataka 1 ) berichtet werden. Nachdem aber der Meister 
zu dem Monche gesagt hatte: u O Monch, die Weiber sind 
wohllustig, schlecht, gemein, niedrig; warum bist du um 
eines so gemeinen Weibes willen unzufrieden?", erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva im Reiche Gandhara zu Takkasila in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt genommen; 
und als er zu Verstand gekommen war, gelangte er zur 
Vollkotnmenheit in den dreiVeden und in alien Ktlnsten 
und war ein weit und breit beruhmter Lehrer. — Da- 
mals wurde zu Benares in einer Brahmanenfamilie ein 
Sohn geboren; und an dem Tage seiner Geburt nahm 
man Feuer und hob es auf, ohne es ausgehen zu lassen. 
Als nun der Brahmanenknabe sechzehn Jahre alt war, 
sprachen zu ihm seine Eltem: „Kind, wir nahmen am 
Tage deiner Geburt Feuer und hoben es auf. Wenn du 
in die Brahmawelt gelangen willst 2 ), so nimm das Feuer, 
gehe in den Wald und suche als Verehrer des erha- 
benen Agni 3 ) dir die Brahmawelt zu verdienen; wenn 
du aber ein hausliches Leben vorziehst, so gehe nach 
Takkasila, erlerne bei dem weit und breit beruhmten 
Lehrer die Kunste und starke deine Familie 4 ).“ Der 
junge Brahmane dachte: „Ich werde nicht imstande 
sein im Walde das Feuer zu besorgen; ich will lieber 
meine Familie starken. 11 Und er grtisste seine Eltern, 


') Dies ist das 527. Jataka; bei Fausboll, Bd. V, S. 209—227. 

*) Hier sind, wie so oft in den Jatakas, die buddhistischen 
Anschauungen auf die vorbuddhistische Zeit ubertragen. Nach dem 
Nirvana gait dem Buddhisten die Wiedergeburt in der Brahma- 
welt als das Hochste. 

•’) Agni ist der Gott des Feuers; seine Verehrung wird vor 
allem betatigt durch Unterhalten von Feuern. Vgl. „Leben des 
Buddha", S. 103 ff. 

4 ) namlich durch Verehelichung und Fortpflanzung. Er will 
also Laie bleiben. 
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nahm tausend (Geldstucke) als Lehrerlohn mit und zog 
nach Takkasila; und als er die Kunste erlernt hatte, 
kehrte er wieder zuriick. — Seine Eltern aber wiinsch- 
ten nicht, dass er das hausliche Leben erwfihle, son- 
dem wollten ihn im Walde das Feuer besorgen lassen. 
Da ihra aber seine Mutter die Lasterhaftigkeit der Wei- 
ber zeigen und ihn in den Wald schicken wollte, dachte 
sie bei sich: „Dieser Lelirer ist weise und gescheit; er 
wird meinem Sohne die Lasterhaftigkeit der Weiber 
schildern konnen." Und sie sprach zu ihrem Sohn: 
„Lieber, hast du die Wissenschaften erlernt?" Er ant* 
wortete: „Ja, Mutter.** ,,Hast du auch die Verlust- 
spriiehe gelernt?** „Nein, Mutter, ich habe sie nicht 
gelernt.** Darauf sagte sie: ,,Lieber, wenn du den 
Verlustspruch nicht gelernt hast, was hast du denn fur 
eine Kunst gelernt? Gehe hin, lerne ihn und komme 
dann wieder." Er sprach: „Gut“ und machte sich 
abermals auf nach Takkasila. 

Der Lehrer besass eine hochbetagte Mutter, hundert- 
zwanzig Jahre alt. Er erhielt sie am Leben, indem er 
sie mit eigener Hand wusch, speiste und trankte. Als 
aber andere Leute ihn sahen, wie er es tat, wurden sie 
mit Widerwillen erfiillt. Da dachte er bei sich: „Wie, 
wenn ich nun in den Wald ginge und dort lebte, indem 
ich meine Mutter pflege?" Und er machte in einem 
einsamen Walde an einer mit Wasser reich versehenen 
Stelle eine Hutte aus Blattern und Zweigen und liess 
zerlassene Butter, Reiskorner u. dgl. dorthin bringen; 
dann hob er seine Mutter auf, ging dorthin und wohnte 
dort, indem er seine Mutter pflegte. — Als nun der 
junge Brahmane nach Takkasila kam und seinen Lehrer 
4 nicht fand, fragte er: „Wo ist der Lehrer?* 1 Und nach* 
dem er die Begebenheit vernommen, ging er dorthin, 
griisste und blieb stehen. Der Lehrer fragte ihn: ,,Wa* 



rum, Lieber, bist du so rasch wiedergekommen?" Er 
antwortete : „Habe ich nicht bei Euch den Verlustspruch 
noch nicht erlernt?" ,,Wer hat dir aber gesagt, dass 
du den Verlustspruch erlernen miisstest?" ,,Meine 
Mutter, o Lehrer.“ Nun bedachte der Bodhisattva: 
„Verlustspruche gibt es namlich keine; seine Mutter 
wird aber wollen, dass er die Fehler der Weiber ken- 
nen lernt.“ Und er sprach zu ihm: „Gut, Lieber, ich 
werde dir die Verlustspruche mitteilen. Tritt du von 
heute ab an meine Stelle und pflege meine Mutter, in- 
dem du sie mit eigener Hand waschst, speisest und 
trankst. Und wenn du ihre Hande, Fusse, ihr Haupt, 
ihren Rucken reibst u. dgl., so sprich: ,Edle, auch 
nachdem du alt geworden bist, ist dein Korper noch 
derartig; wie muss er gewesen sein, als du jung warst? 1 
Wenn du ihre Hande reinigst u. a., so schildere die 
Schonheit ihrer Hande, Ftisse usw.; und was dir meine 
Mutter sagt, das melde mir ohne dich zu schamen und 
ohne etwas zu verhehlen. Wenn du so tust, wirst du 
den Verlustspruch erfassen; wenn du nicht so tust, 
wirst du ihn nicht erfassen." Jener stimmte mit den 
Worten: „Gut, Meister" seinem Befehle bei und tat 
■von da an alles, wie es ihm gesagt worden war. 

Als aber der junge Brahmane immer wieder die 
alte Frau pries, dachte sie: „Er wird sich mit mir ver- 
gniigen wollen;" und in der blinden, vom Alter be- 
druckten Frau entstand eine sinnliche Begierde. Und 
als der junge Brahmane eines Tages die Schonheit ihres 
Kftrpers pries, sprach sie: „Wiilst du dich mit mir ver- 
gnugen?" Er antwortete: „Edle, ich mdchte es wohl, 
aber der Lehrer ist streng." „Wenn du mich wtin- 
schest, so tote meinenSohn." „Nachdem ich beimeinem 
Lehrer so viel Kunste gelernt, wie konnte ich da um 
einer sinnlichen Begierde willen meinen Lehrer toten?‘, 


„Wenn du mich also nicht im Stiche lassen willst, so 
werde ich ihn t6ten.“ — So wohlldstig, gemein und 
niedrig sind die Weiber; eine in solchem Alter stehende 
Frau hat einen Lustgedanken bekommen und will, um 
ihrer sinnlichen Begier nachzugehen, ihren Sohn, der 
ihr so zur Seite stand, toten! — 

Der junge Brahmane aber teilte dem Bodhisattva 
diese ganze Unterredung mit. Der Bodhisattva sagte: 
„Du hast gut daran getan, junger Brahmane, dass du 
es mir berichtet hast.* 1 Und er betrachtete den Alters- 
zustand 1 ) seiner Mutter; und da er erkannte, dass sie 
heute noch sterben werde, sprach er: „Gehe, junger 
Brahmane, ich werde sie auf die Probe stellen." Dar- 
auf hieb er einen Udumbara-Baum 2 ) ab, machte eine 
Holzgestalt in seiner GrOsse, hiillte sie mitsamt dem 
Haupte in ein Gewand, legte sie auf sein Lager auf 
den Riicken, band einen Strick daran und sprach dann 
zu seinem Schuler: „Lieber, nimm ein Beil, gehe zu 
meiner Mutter und gib ihr einen Wink" 3 * * * * * ). — Der junge 
Brahmane ging hin und sprach: „Edle, der Edle hat 
sich in der Laubhiitte auf seiner Lagerstatte nieder- 
gelegt; ein Verbindungsstrick *) ist von mir gebunden. 
Nimm dies Beil, gehe hin, und wenn du kannst, so tote 
ihn.“ ,,Wirst du mich nicht im Stiche lassen?" „Wa- 
rum sollte ich dich im Stiche lassen?" Darauf nahm 
sie das Beil, erhob sich zitternd und ging an dem 
Verbindungsstrick hin. Sie fuhlte mit der Hand und 

l ) d. h. der Bodhisattva untersuchte kraft der Ihm innewoh- 

nenden ubernaturlichen Weisheit, welche Spanne Zeit ihr zum 

Leben noch ubrig sei. 

*) Dies ist der Baum ficus glomerata. 

*) namlich, dass jetzt die Gelegenheit gegeben sei. Es kann 

aber auch heissen: „Gib ihr das Seilende in die Hand 11 . 

*) An diesem soil sie sich bis zum Lager ihres Sohnes hin- 

tasten. 
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dachte sich: „Es ist mein Sohn.“ Dann nahm sie vom 
Antlitz der Holzgestalt die Tucher, fasste das Beil, und 
indem sie dachte: ,,Ich will ihn mit einem Schlage 
toten," traf sie ihn am Halse. Da horte sie den Laut 
„tam“ und merkte, dass es ein Holz war. Jetzt sprach 
der Bodhisattva: ,,Was tust du, Mutter?"; und sie 
sagte: „Ich bin betrogen," fiel auf der Stelle um und 
starb. Aber auch wenn sie in ihrer eigenen Laubhiitte 
gelegen hatte, hatte sie in diesem Augenblicke sterben 
mtissen 1 ). — Als jener merkte, dass sie tot war, ver- 
brannte er ihren Leichnam 2 ), loschte dann den Holz- 
stoss aus und verehrte sie mit Wohlgeruchen des Wal- 
des. Dann setzte er sich mit dem jungen Brahmanen 
an der Tiir der Laubhiitte nieder und sprach zu ihm: 
„Lieber, einen besonderen Verlustspruch gibt es nam- 
lich nicht; die Weiber sind verlustbringend. Als deine 
Mutter dich zu mir schickte um die Verlustspriiche zu 
erlemen, schickte sie dich her, damit du die Laster- 
haftigkeit der Weiber kennen lernen solltest. Jetzt hast 
du aber mit eigenen Augen die Fehler meiner Mutter 
gesehen; darum wirst du erkennen, dass die Weiber 
gemein und niedrig sind." Und nachdem er ihn so 
ermahnt hatte, schickte er ihn fort. Er aber griisste 
seinen Lehrer und begab sich zu seinen Eltem. 

Da fragte ihn seine Mutter: „Hast du die Verlust- 
spriiche gelernt?" Er erwiderte: ,,Ja, Mutter." Sie 
fragte weiter: „Was wirst du jetzt tun? Willst du die 
Welt verlassen und das Feuer besorgen oder willst du 
in deinem Hause bleiben?" Der junge Brahmane ant- 
wortete: ,,Ich habe mit eigenen Augen die Fehler der 
Weiber gesehen. Das hausliche Leben wiinsche ich 

') Dies fflgt der Kommentator hinzu, damit es nicht scheint, 
als ob der Bodhisattva den Tod seiner Mutter herbeigeftihrt habe. 

*) wortlich: er tat mit ihrem Leichnam, was zu tun war. 
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nicht, ich mochte die Welt verlassen.“ Und indem er 
sein Vorhaben verkundete, sprach er folgende Strophe: 

„Wollustig sind die Weiber stets, 
sie kennen darin keine Zeit; 
voll Glut sind sie und schonungslos 
dem Feuer gleich, das alles frifit. 

Sie lassend will die Welt ich fliehn; 
der Einsamkeit ergeb’ ich mich.“ 

Nachdem er so die Weiber getadelt, verabschiedete 
er sich von seinen Eltern und veriieB die Welt. Wie 
er gesagt, ergab er sich der Einsamkeit und gelangte 
so in den Brahmahimmel. 

Nachdem auch der Meister mit den Worten: „So, o 
Monch, sind die Weiber gemein und niedrig und bringen 
Unheil" die Unehre der Weiber bekannt gemacht hatte, 
verkundete er die Wahrheiten. Am Ende der Verkundigung 
von den Wahrheiten gelangte der Monch zur Frucht der 
Bekehrung. Darauf stellte der Meister die gegenseitigen 
Beziehungen klar und verband das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war die Mutter KapilanI 1 ), der Vater 
war der grofie Kassapa 2 ), der Schuler war Ananda, der 
Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Verlustspruch. 


62. Die Erzahlung von dem Embryo- 
zustand. 

,,Warum doch spielte der Brahmane.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen Monch. Als diesen der Meister 
fragte: ,,Ist es wahr, o Monch, dafi du unzufrieden bist?“ 
und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr,“ sprach er: „0 
Monch, die Weiber sind nicht zu bewachen. In friiherer 

*) Die Erzahlung von KapilanI findet sich im Journ. of the 
Royal Asiatic Society 1893, S. 786. 

*) Diesen Namen fuhrten mehrere bedeutende Schuler 
Buddhas. 

Dutoit, Jatakam. 
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Zeit haben Weise vom Mutterleib an ein Weib bewacht 
und konnten es doch nicht behiiten.“ Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im SchoBe von dessen erster Gemah- 
lin seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, 
erlangte er die Vollkommenheit in alien Ktinsten; und 
nach dem Tode seines Vaters bestieg er den Thron und 
fiihrte seine Herrschaft in Gerechtigkeit. Mit seinem 
Hauspriester zusammen spielte er Wurfel; beim Wiirf el- 
spiel aber sang er: 

„In Kriimmungen lauft jeder FluB, 
aus Holz bestehn die Walder all; 
die Weiber alle Bdses tun, 
wenn sie Gelegenheit erlangt." 

Indem er dieses Wiirf ellied sang, warf er die gol- 
denen Wurfel auf die silberne Platte. Wahrend aber 
der Konig so spielte, gewann er bestandig und der 
Hauspriester verlor. — Als nun allmahlich in dessen 
Hause das Vermogen zugrunde ging, dachte er bei sich: 
„Wenn es so geht, wird alles Geld in diesem Hause 
verloren gehen; ich will ein weibliches Wesen suchen, 
das noch nicht unter Manner gegangen ist, und sie im 
Hause behalten . 11 Da kam ihm folgender Gedanke: 
„Ein Weib, das schon irgend einen Mann vorher ge- 
sehen hat, werde ich nicht bewachen konnen. Vom 
Mutterleibe an werde ich ein weibliches Wesen be- 
wachen; wenn sie herangewachsen ist, werde ich sie 
in meiner Gewalt behalten, sie nur einen Mann kennen 
Iassen, sie sorgfaltig bewachen lassen und so von der 
Konigsfamilie mein Geld wieder holen.“ — Er war aber 
derVorausbestimmung kundig. Alser nun eine schwangere 
Frau sah, erkannte er, daB sie eine Tochter gebaren 
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werde. Und er lie8 sie zu sich kommen, bestritt ihre 
Ausgaben und liefi sie bei sich wohnen; als sie ihr 
Kind zur Welt gebracht hatte, gab er ihr Geld und 
schickte sie fort. Das Madchen aber liefi er keinen 
Mann sehen, sondem ubergab es den Handen von 
Frauen und liefi es aufziehen. Und als es heran- 
gewachsen war, behielt er es unter seiner Gewalt. 

Solange es heranwuchs, solange spielte er nicht 
mit dem Konige Wiirfel; als er es aber unter seine 
Gewalt gebracht hatte 1 ), sprach er: „0 Grosskonig, 
wollen wir Wiirfel spielen?" Der Konig sagte: „Gut" 
und spielte auf die friihere Art. Als aber der Konig 
gesungen hatte und die Wiirfel warf, sprach der Haus- 
priester: „Aufier meinem Madchen 1 '. Von da an ge- 
wann der Hauspriester und der Konig verlor. Da 
dachte der Bodhisattva: ,,In seinem Hause mufi ein 
Weib sein, das nur einen Mann kennt,“ und liefi nach- 
forschen. Als er erfuhr, dafi es sich so verhalte, dachte 
er: „Ich will sie ihre Tugend brechen lassen;" und er 
liefi einen Spitzbuben zu sich rufen und sprach: „Bist 
du imstande, dem Weibe des Hauptpriesters die Tugend 
zu brechen?" Er antwortete : „Ich bin dazu imstande." 
Darauf gab ihm der Konig Geld und schickte ihn fort 
mit den Worten: ,,Erledige es also schnell." — 

Jener nahm von dem Konige das Geld, kaufte Par- 
ftims, Raucherwerk, wohlriechendes Pulver, Kampher 
u. dgl. und errichtete nicht weit von dessen Hause einen 
Laden fur alle Arten von Wohlgeriichen. Das Haus 
des Hauspriesters aber besafi sieben Stockwerke und 
siebenTurerker und an alien Tiirerkern war eine Wache 
von Frauen; denn aufier dem Brahmanen durfte kein 
anderer Mann das Haus betreten und selbst den Korb, 

l ) d. fa. als es herangewachsen war, hatte er es zu seiner 
Frau gemacht. 


17 * 
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in den der Schmutz geworfen wurde, liefien sie hinein 
erst, nachdem sie ihn untersucht hatten. Das Madchen 
aber durfte nur der Brahmane sehen und eine Auf- 
wartefrau. — Wenn nun diese Aufwartefrau mit Geld 
fiir Wohlgeriicbe und Blumen fortging, kam sie in der 
Nahe des Ladens dieses Spitzbuben vorbei. Er erkannte 
wohl, dafi es die Aufwarterin des Madchens sei. Als 
er sie nun eines Tages daherkommen sah, ging er aus 
seinem Laden heraus, fiel ihr zu Fiifien, fafite mit 
beiden Handen fest ihre Fufie und jammerte: „Mutter, 
wo bist du diese ganze Zeit gewesen?" Und die tibrigen 
gedungenen Spitzbuben stellten sich daneben und sprachen : 
„An Handen und Fiifien, an Aussehen und selbst in 
der Kleidungsart sind Mutter und Sohn ganz gleich." 
Als sie dies immer wieder sagten, glaubte sie sich selbst 
nicht mehr und dachte: „Dies wird mein Sohn sein;" 
und sie begann gleichfalls zu weinen. Schluchzend und 
weinend standen die beiden da, indem sie sich um- 
armten. Darauf sprach der Spitzbube: „Mutter, wo 
wohnst du? “ Sie antwortete : „Ich bin beschaftigt der 
einer Nymphe an Anmut gleichenden, wunderschonen 
jungen Frau des Hauspriesters aufzuwarten." Er Iragte 
nun weiter: „Wohin gehst du jetzt, Mutter?" Sie 
sprach: „Um fur sie Wohlgertiche, Krhnze u. dgl. zu 
holen." Darauf sagte er: „ Mutter, warum willst du 
anderswohin gehen? Hole dies von jetzt an bei mir;“ 
und ohne Geld dafur anzunehmen, gab er ihr Betel, 
Bdellium u. dgl., sowie verschiedenartige Blumen. — 
Als das Madchen die vielen Parfums, Blumen u. dgl. 
sah, sprach es: „ Warum, Mutter, ist heute unser Brah- 
mane so freundlich?" „Warum sprichst du so?“ „Weil 
ich die vielen Dinge sehe.“ Darauf sprach die Frau: 
„Nicht der Brahmane hat mir viel Geld gegeben, son- 
dern ich habe dies von meinem Sohn bekommen." Von 



da an nahm sie das ihr von dem Brahmanen gegebene 
Geld filr sich und holte bei jenem die Wohlgeriiche, Blu- 
men u. dgl. 

Nach wenigen Tagen stellte sich der Spitzbube 
krank und legte sich nieder. Als die Frau an die Tiire 
seines Ladens kam und ihn nicht sah, fragte sie: „Wo 
ist mein Sohn?" Sie erhielt die Antwort: „Deinen 
Sohn hat eine Krankheit befallen." Darauf begab sie sich 
an den Ort, wo er lag, setzte sich nieder, rieb seinen 
Riicken und fragte: „Was fehlt dir, Lieber?“ Er aber 
blieb stille. „Warum redest du nicht, mein Sohn?" 
„Mutter, auch wenn ich sterbe, kann ich es dir nicht 
sagen.“ „Wenn du es mir nicht sagst, wem willst du 
es denn sagen, Lieber?" Darauf sprach er: „Mutter, 
ich habe keine andere Krankheit; da ich aber von der 
Schdnheit dieses Madchens horte, habe ich mein Herz 
an sie gefesselt. Wenn ich sie erhalte, werde ich leben; 
wenn ich sie aber nicht erhalte, werde ich jetzt hier 
sterben.“ Sie trostete ihn mit den Worten: „Lieber, 
das ist mein Geschaft; denke nicht mehr dariiber nach." 
Und sie nahm viele Parfiims, Blumen u. dgl. mit sich, 
ging zu dem Madchen hin und sagte: „Tochter, mein 
Sohn hat sein Herz an dich verloren, weil er von mir 
deine Schdnheit hat rtihmen horen; was ist da zu tun?" 
Das Madchen antwortete: „Wenn Ihr ihn herbeibringen 
konnt, wir geben die Erlaubnis dazu.“ — Als sie deren 
Worte gehort hatte, holte sie von da an aus den Win- 
keln und Ecken des Hauses viel Schmutz zusammen, 
tat ihn immer in Blumenkorbe und ging damit weg; 
und wenn untersucht wurde, schtittete sie die Korbe iiber 
der Wachterin aus. Dariiber geargert ging diese weg 
und eine zweite auf dieselbe Weise; und wer nur immer 
etwas sagte, iiber den schiittete sie den Schmutz aus. 
Von da an getraute sich keine mehr zu untersuchen, 



was immer sie holte oder forttrug. — Darauf liefi sie 
den Spitzbuben in dem Blumenkorbe sich niederlegen 
und brachte ihn so zu dem Madchen. Der Spitzbube 
brach die Tugend des Madchens und blieb einen oder 
zwei Tage in dem Palaste. Wenn der Brahmane aus- 
gegangen war, vergnvigten sich die beiden; wenn er 
zuriickkehrte , versteckte sich der Spitzbube. — Nach 
einem oder zwei Tagen aber sprach das Madchen: 
„Herr, jetzt mufit du gehen.“ Er versetzte: ,,Ich mbchte 
gehen, nachdem ich den Brahmanen geschlagen.“ Sie 
sprach: „So soil es sein.“ — Und sie versteckte den 
Spitzbuben; und als der Brahmane zuriickkam, sagte 
sie: „Edler, ich mochte zu Eurem Lautenspiel tanzen.* 
„Gut, Teure, tanze nur,“ erwiderte er und spielte die 
Laute. Da sprach sie: ,,Wenn Ihr zuschaut, schame 
ich mich; ich werde Euch aber das Gesicht mit einem 
Tuche zubinden und dann tanzen." ,,Wenn du dich 
schamst, tue so,“ antwortete er. Darauf holte das Mad- 
chen ein dichtes Tuch, bedeckte seine Augen damit und 
band ihm das Gesicht zu. Und als dem Brahmanen 
das Gesicht zugebunden war, spielte er die Laute. — 
Nachdem sie aber einen Augenblick getanzt hatte, sagte 
sie: „Edler, ich mochte dir gerne einmal auf den Kopl 
schlagen. 11 Der weibertolle Brahmane, der nichts merkte, 
erwiderte: „SchIag nur zu.“ Da gab das Madchen 
dem Spitzbuben einen Wink; und dieser kam leise her- 
bei, stellte sich hinter den Brahmanen und stiefi mit 
dem Ellenbogen auf dessen Kopf. Da wurden dessen 
Augen, als wollten sie herausfallen, und auf dem Kopfe 
entstand eine Beule. Von Schmerz gepeinigt sprach er: 
„Gib mir deine Hand!" Das Madchen hob seine Hand 
auf und legte sie in die des Brahmanen. Dieser sagte: 
„Diese Hand ist zart, der Schlag aber war hart.“ — 
Nachdem aber der Spitzbube den Brahmanen geschla- 
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* gen hatte, versteckte er sich wieder. Als er sich ver- 
steckt hatte, entfernte das Madchen das Tuch vom Ge- 
sichte des Brahmanen und rieb mit Sesamol die getrof- 
fene Stelle auf seinem Kopfe. Als dann der Brahmane 
hinausgegangen war, liefi die Frau den Spitzbuben sich 
wieder in den Korb legen und trug ihn fort. 

Er begab sich hierauf zum Konige und erzahlte ihm 
die ganze Begebenheit. Da sprach der Konig zu dem 
Brahmanen, als dieser ihm seine Aufwartung machte: 
„Wollenwir Wurfel spielen, Brahmane?" „Gut, o Grofi- 
konig,“ erwiderte dieser. Darauf liefi der Konig den 
Wurfeltisch herrichten; und nachdem er in der friiheren 
Art sein Wurfellied gesungen hatte, warf er die Wurfel. 
Da aber der Brahmane nicht wufite, dafi das Madchen 
seinGeliibde gebrochen hatte, sagte er: „Aufier meinem 
Madchen;" und obwohl er so sagte, verlor er doch. 
Der Konig aber wufite es und sprach: „Was nimmst 
du aus, Brahmane? Dein Madchen hat das Geliibde 
gebrochen. Du hast ein weibliches Wesen vom Mutter- 
leibe an bewacht, an sichern Stellen eine Wache auf- 
gestellt und gemeint, du werdest es behiiten konnen. 
Ein weibliches Wesen aber kann man nicht bewachen, 
auch wenn man es in sein Inneres legt und darum 
herumgeht. Ein nur einem Manne gehoriges Weib gibt 
es nicht. Als dein Madchen sagte, sie wolle tanzen, 
und dir, als du Laute spieltest, das Gesicht verband, 
hat es seinen Buhlen mit dem Ellenbogen auf dein Haupt 
schlagen lassen und ihn dann fortgeschickt. Was 
nimmst du jetzt aus, Brahmane?" Und nach diesen 
Worten sprach er folgende Strophe: 

„Warum doch spielte der Brahmane 
die Laute, das Gesicht verhullt! 

Als sie ein Embryo noch war, 
zog er sie sich zur Gattin auf; 
wer konnte ihnen fest vertrau’n?" 



So sagte der K5nig dem Brahmanen die Wahrheit. 
Als der Brahmane die Unterweisung des Konigs ver- 
nommen hatte, ging er nach Hause und fragte das Mad- 
chen: „Eine so bose Tat hast du getan?“ Sie ant- 
wortete: „Edler, wer hat das gesagt? Ich habe es 
nicht getan. Ich nur schlug dich, niemand anderer. 
Wenn Ihr mir nicht glaubt, will ich zur Bekraftigung, 
dafi ich aufier Euch von keinem andern Manne eine 
Beriihrung mit der Hand kenne, durch das Feuer gehen 
und Euch so dazu bringen, daB Ihr mir glaubt.“ Der 
Brahmane sprach: „So soil es sein;“ und er hiefi 
einen grofien Holzstofi errichten und ihn in Feuer 
setzen. Darauf liefi er sie rufen und sprach:. „Wenn 
du dich getraust, so gehe in das Feuer hinein.“ — Das 
Madchen hatte aber zuvor seine Aufwarterin beauftragt: 
„Mutter, lafi Deinen Sohn hierher kommen und ihn, 
wenn ich ins Feuer hineingehe, meine Hand ergreifen.“ 
Sie ging hin und sagte es. Darauf kam der Spitzbube 
und stellte sich mitten in die Versammlung. — Das Mad- 
chen aber, das den Brahmanen betriigen wollte, trat in 
die Mitte der grofien Volksmenge und sprach: „0 Brah- 
mane, aufier von dir kenne ich von keinem anderen 
Mann eine Beriihrung mit der Hand; wenn dies wahr 
ist, soil mich das Feuer nicht verbrennen. 11 Und sie 
schickte sich an in das Feuer hineinzugehen. In diesem 
Augenblicke rief der Spitzbube: „Seht, was der Haus- 
priester-Brahmane tut; eine solche Frau lafit er ins 
Feuer gehen!" Und er ging hin und fafite das Madchen 
bei der Hand. Sie schiittelte die Hand ab und sprach 
zu dem Hauspriester: „Edler, meine Bekraftigung ist 
vereitelt; ich kann nicht in das Feuer hineingehen." 
„Warum nicht?" „Heute habe ich die Bekraftigung ge- 
macht, dafi aufier von meinem Gatten ich von einem 
anderen Manne eine Beriihrung mit der Hand nicht 
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kenne; jetzt aber bin ich von diesem Manne an der 
Hand gefafit worden." Da raerkte der Brahmane: „Ich 
bin von ihr betrogen;“ und er schlug sie und jagte sie 
fort. — Mit solcher Untugend sind die Weiber aus- 
gestattet. Wenn sie ein noch so grofies Ubel getan 
haben, sind sie falschen Sinnes und nehmen, um ihren 
Mann zu betrugen, selbst den Tag zum Zeugen, daB 
sie so etwas nicht getan haben. Darum heifit es: 

„Der trugerischen, listenreichen, 
die Wahres gar so schwer verstehn, 
der Weiber Art ist schwer zu kennen, 
der Fische Spur im Wasser gleich. 

- Trug ihnen gilt der Wahrheit gleich 
und Wahrheit ihnen gilt als Trug. 

Wie Kiihe, die viel Gras begehren, 
sie haben Wunsche ohne Zahl. 

Voll Trug und hart die Schlangen sind 
und unbestandig wie der Sand; 
nicht bleibt bei ihnen unbekannt, 
was unter Menschen wird gesagt." 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So unbehut- 
bar ist das weibliche Geschlecht“ diese Lehrunterweisung 
beschlossen hatte, verkundete er die Wahrheiten. Am 
Ende der Verkundigung von den Wahrheiten gelangte der 
unzufriedene Monch zur Frucht der Bekehrung. Dann 
stellte der Meister die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: ,,Damals war 
ich der Konig von Benares. “ 

Ende der ErzShlung von dem Embryozustand. 


63. Die Erz&hlung von der Dattel. 1 ) 

„Voll Zorn sind sie und undankbar." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 


x ) Der Titel bezieht sich auf die Benennung „der Dattel- 
weise“, die dem Bodhisattva in dieser Geschichte beigelegt wird. 
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auf einen unzufriedenen Mflnch. Als diesen namlich der 
Meister fragte: n Ist es wahr, o Monch, dafi du unzu- ' 
frieden bist?“ und die Antwort erhielt: „Es ist wahr," 
sprach er: „Die Weiber sind undankbar und verraterisch 
gegen Freunde; warum bist du ihretwegen unzufrieden?" 

Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte S 
der Bodhisattva die Weltflucht der Weisen ausgefuhrt 
und sich am Ufer des Ganges eine Einsiedelei er- 
richtet. Hier erlangte er die Vollkommenheiten 1 ) und 
die Erkenntnisse 2 ) und lebte im lieblichen Gliicke der 

1 

Ekstase. — Zu der Zeit hatte der Grofikaufmann von 
Benares eineTochter, Prinzessin Bosewicht mit Namen; 
die war grausam und hart und sie schlug und zankte 
ihre Sklaven und Diener. Eines Tages nun nahmen 
sie diese und gingen nach dem Ganges um zu spielen. 
Wahrend sie dort spielten, kam die Zeit des Sonnen- • 
untergangs. Eine Wolke stieg herauf. Als die Leute 
dieWolke sahen, liefen sie von da und dort her rasch 
weg. Da dachten die Sklaven und Diener der Tochter 
des Grofikaufmanns: „Heute kommt es uns zu ihren 
Rucken zu sehen;“ und sie warfen sie in das Wasser 
und eilten fort. Jetzt liefi der Gott regnen. Die Sonne 
war untergegangen und es wurde dunkel. Die Leute ^ 
kamen ohne sie nachhause; als man sie fragte: „Wo 
ist sie?“, antworteten sie: „Sie ist aus dem Ganges 
herausgestiegen ; aber wir wissen nicht, wohin sie ge- 
gangen ist.“ Ihre Verwandten suchten nach ihr, fanden 
sie aber nicht. 

Das Madchen aber trieb laut schreiend auf dem 
Wasser dahin und kam zur Mittemachtszeit in die 


l ) Vgl. S. 58, Anm, 2. 

! ) Damit sind die 5 ubernaturlichen Fahigkeiten gemeint. Vgl. 
S. 198, Anm. 2. 



Nfihe der Laubhiitte des Bodhisattva. Als dieser ihre 
Stimme horte, dachte er: „Es ist die Stimme eines 
Weibes; ich werde sie erretten." Und er nahm eine 
Grasfackel und ging an das FluBufer; und als er sie sah, 
beruhigte er sie mit den Worten: „Fiirchte dich nicht, 
furchte dich nicht." Darauf durchschritt er, der Elefanten- 
starke, der Kraftbegabte den FluB, hob sie auf und 
brachte sie in seine Einsiedelei; hier machte er Feuer 
und lieB sie sich warmen. Als die Kalte vergangen 
war, bot er ihr siifie Waldfriichte an. Und als sie diese 
verzehrt hatte und dastand, fragte er: „Wo wohnst 
du und wie bist du in den Ganges gefallen?" Sie er- 
zahlte ihm diese Begebenheit. Darauf sprach er: „Bleibe 
nur hier" und lieB sie in der Laubhiitte wohnen. Nach- 
dem er selbst zwei oder drei Tage unter freiem Him- 
mel sich aufgehalten hatte, sagte er: „Gehe jetzt!" Sie 
aber dachte: „Ich werde diesenBufier zum Bruch seines 
Geliibdes veranlassen, ihn mit mir nehmen und fort- 
gehen" und ging nicht. Da nun die Zeit verging, zeigte 
sie ihre Weiberkunst und Weiberschlauheit und brachte 
ihn dazu, sein Gelubde zu brechen und die Beschauung 
zu unterlassen. Und er nahm sie zu sich und wohnte 
im Walde. — Da sprach sie zu ihm: „Edler, was sollen 
wir im Walde wohnen? Wir wollen zu den Menschen 
hingehen!" Und er ging mit ihr in ein benachbartes 
Dorf und erhielt sie, indem er durch Handel mit Dat- 
teln den Lebensunterhalt erwarb. Weil er nun vom 
Verkauf von Datteln lebte, gab man ihm den Namen 
„der Dattelweise". Darauf gaben ihm die Dorfbewohner 
Sold, indem sie sagten: „Verkiinde uns, was fur uns 
passend oder nicht passend ist, und wohne hier;" und 
sie lieBen ihn in einem Hause am Ende des Dorfes 
wohnen. 

Zu dieser Zeit kamen Rauber vom Berge herab 
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und pliinderten die Nachbarschaft. Eines Tages tiber- - 
fielen sie jenes Dorf, liefien sich von den Dorfbewoh- 
nern ihr Hab und Gut geben, und als sie nach ihrem 
Wohnort zuriickkehrten, nahmen sie auch die Toc'nter 
des Grofikaufmanns mit; die ubrigen Leute liefien sie 
wieder gehen. Der Rauberhauptmann aber, der sich in ihre 
Schonheit verliebt hatte, machte sie zu seiner Frau. — Der 
Bodhisattva fragte: „Woist denn dieFrau?“; und als er 
horte: „Sie istvon dem Rauberhauptmann mitgenommen 
und zu seiner Frau gemacht geworden," dachte er: 

„Sie wird nicht ohne mich dort bleiben, sondern fort- 
laufen und hierher zuruckkehren." Und er blieb dort, 
indem er auf ihre Riickkehr wartete. — Die GroBkauf- 
mannstochter wiederum dachte bei sich: „Ich Iebe hier 
glticklich. Vielleicht kommt der Dattelweise und holt 
mich aus irgend einem Grunde von hier fort; dadurch 
wurde ich meines Gliickes verlustig gehen. Wie, wenn 
ich nun, gerade als ob ich ihn liebte, ihn zu mir kom- 
men und ihn toten liefie?" Und sie rief einen Mann 
herbei und sandte jenem folgende Botschaft: „Ich lebe 
hier im Ungliick; der Dattelweise soil kommen und 
mich holen." — Als dieser ihre Botschaft vernahm, 
glaubte er ihr und begab sich dorthin; und er blieb am 
Eingang des Dorfes stehen und sandte ihr Botschaft. 

Sie kam heraus und sprach, als sie ihn sah: „Edler, 
wenn wir jetzt fortgehen, wird uns der Rauberhaupt- 
mann verfolgen und uns beide toten. Wir wollen zur 
Nachtzeit fortgehen." Und sie fiihrte ihn mit sich fort, 
speiste ihn und liefi ihn in ihrem Gemach sich nieder- 
setzen. 

Als nun der Rauberhauptmann kam und Brannt- 
wein trank und davon berauscht war, sprach sie zu 
ihm: „Herr, wenn du jetzt deinen Nebenbuhler seben 
wurdest, was wurdest du mit ihm tun?“ Er erwiderte: 
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„Das und das wiirde ich tun.“ Da sagte sie: „Er ist 
aber nicht weit; er sitzt in meinem Gemache.“ Da nahm 
der Rauberhauptmann eine Fackel und ging dortbin; 
und als er ihn sah, packte er ihn, warf ihn mitten im 
Hause hin und schlug ihn mit dem Ellenbogen u. dgl., 
solange es ihm gefiel. Obwohl jener aber geschlagen 
wurde, sagte er nichts als die Worte: ,,Zornig und 
undankbar sind sie, verleumderisch und verraterisch 
gegen Freunde.“ Nachdem ihn der Rauber geschlagen 
hatte, band er ihn und warf ihn auf den Boden; er 
selbst legte sich nieder, nachdem er seine Abendmahl- 
zeit eingenommen hatte. Als er dann nach Aufhebung 
der Wirkung des am Abend genossenen Branntweins x ) 
erwachte, begann er ihn abermals zu schlagen. Jener 
aber sprach wieder nur diese vier Worte. Da dachte 
der Rauber: „Wahrend dieser so geschlagen wird, 
sagt er trotzdem nichts anderes als nur diese vier Worte; 
ich will ihn fragen.“ Und als er merkte, dafi jener auf- 
merkte, fragte er ihn: „He, warum sagst du, obwohl 
du so geschlagen wirst, nur diese Worte?“ Der Dattel- 
weise erwiderte: „Hore darum zu“ und erzahlte ihm 
die ganze Begebenheit vonAnfang an: ,,Ich war fruher 
ein im Walde wohnender, der Ekstase teilhaftiger Biifier. 
Als jenes Weib auf dem Ganges dahertrieb, zog ich 
sie heraus und pflegte sie; sie aber verfiihrte mich und 
machte mich unfahig zur Ekstase. Darauf verlieB ich 
den Wald und wohnte in einem benachbarten Dorfe 
und ernahrte sie. Als sie hierauf von den Raubern 


J j Der Ausdruck „jinnasayasuraya“ wird verschieden aufge- 
fafit. Steinthal (a. a. O. X, S. 84) iibersetzt: „nachdem er den 
Abendtrank verdaut hatte"; Chalmers dagegen sagt „when he 
had slept off his over-night’s debauch". Ich halte den Vorschlag 
Fausbolls, saya in saya zu andern, fur passend, wodurch sich die 
obenstehende Deutung ergibt. 
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hierher gebracht war, schickte sie mir folgende Bot- 
schaft: ,Ich lebe im Ungluck; komm und hole mich‘ 
und liefi mich dadurch in deine Hande fallen. Aus 
diesem Grunde rede ich so.“ Da dachte der Rauber 
bei sich: „Wenn diese sich gegen einen solchen mit 
Tugend ausgestatteten Heifer so libel betragt , was fiir 
Unheil wird sie da nicht liber mich bringen? Sie mufi 
getotet werden.“ Und nachdem er den Dattelweisen 
getrostet hatte, weckte er jene, nahm ein Schwert, ging 
hinaus und sprach: ,,Ich werde diesen Mann am Ein- 
gang des Dorfes toten.“ Darauf ging er mit ihr vor 
das Dorf hinaus, sagte ihr: „Nimm ihn bei der Hand / 1 
und als sie ihn an der Hand gefafit hatte, nahm er sein 
Schwert; indem er aber tat, als treffe er den Dattel- 
weisen, spaltete er sie in zwei Teile. Darauf liefi er den 
Dattelweisen sich von Kopf zu Fufi waschen; und nach- 
dem er ihn einige Tage mit vorztiglicher Speise befriedigt, 
fragte er: ,,Wohin willst du jetzt gehen?“ Der Dattel- 
weise antwortete: ,,Nach dem Wohnen imHause geliistet 
es mich nicht; ich werde die Weltflucht der Weisen 
ausfiihren und eben dort im Walde wohnen . 11 Der 
andere versetzte : ,,Ich mochte auch die Welt verlassen / 1 
und so verliefien sie beide die Welt und gingen in 
jene Waldgegend. Und nachdem sie die fiinf Erkennt- 
nisse und die acht Vollkommenheiten erlangt hatten, 
kamen sie am Ende ihres Lebens in den Brahma- 
himmel. 

Nachdem der Meister diese zwei Begebenheiten er- 
zahlt und die gegenseitigen Beziehungen klargelegt hatte, 
sprach er, der vollig Erleuchtete, folgende Strophe: 

,,Voll Zorn sind sie und undankbar, 

verleumderisch, verraterisch. 

Du wandle, Monch, in Heiligkeit; 

denn so verlierst du nicht das Gluck.“ 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verkiindete er die Wahrheiten. Am Ende 
der Verkiindigung der Wahrheiten gelangte der unzufrie- 
dene Monch zur Frucht der Bekehrung. Darauf verband 
der Meister das Jataka mit den Worten: „Damals war 
der Rauberhauptmann Ananda, der Dattelweise aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Dattel. 


64. Die Erzahlung von den schwer zu 
Erkennenden. 

,,Begehrt s i e dich, so freu' dich nicht.“ Dies erzShlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Laienbruder. Es war namlich ein zu Savatthi 
wohnender Laienbruder in den drei Kleinodien und in den 
funf Geboten fest gegrundet, ein Liebhaber des Buddha, 
der Lehre und der Gemeinde. Dessen Gattin aber war 
lasterhaft und bose. An welchem Tage sie Unzucht ver- 
ubte, an dem war sie wie eine um hundert gekaufte Skla- 
vin 1 ); an dem Tage aber, da sie keine Unzucht verubte, 
war sie eine Herrin, eine harte und grausame. Jener 
konnte ihre Beschaffenheit nicht verstehen. Und dann ging 
er, von ihr gehemmt, nicht hin um Buddha seine Aufwar- 
tung zu machen. Eines Tages aber nahm er wohlriechende 
Substanzen und Blumen, ging zum Meister hin und be- 
gruBte ihn. Als er nun dasafi, sprach der Meister zu ihm; 
,,Warum, o Laienbruder, kommst du sieben oder acht Tage 
lang nicht zur Buddha-Aufwartung?“ Er antwortete: „Herr, 
meine Hausfrau ist an einem Tage wie eine um hundert 
gekaufte Sklavin, an einem andem aber wie eine Herrin 
hart und grausam. Ich kann ihre Beschaffenheit nicht ver- 
stehen; deshalb kam ich, von ihr gehemmt, nicht zur 
Buddha-Aufwartung.“ Als der Meister dessen Wort ver- 
nommen, sprach er: ,,0 Laienbruder, dafi die Beschaffen- 
heit des Weibes schwer zu erkennen ist, das sagten dir 
schon in fruherer Zeit Weise.“ Dann aber fuhr er fort: 


’) d. h. demiitig und gefallig wie eine um geringen Preis 
gekaufte Sklavin. In ahnlicher Weise werden tuchtige Sklaven 
als „um tausend gekauft" bezeichnet. 
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„Weil dir das Zusammenfassen deiner friiheren Existenzen 
versagt ist, kannst du dies nicht verstehen;“ und von ^ 
jenem gebeten, erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenh eit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein weit und breit bekannter Lehrer 
und unterwies fiinfhundert junge Brahmanen in den 
Kunsten. Da kam auch ein in einem fremden Lande 
wohnender junger Brahmane und erlernte bei ihm die 
Kiinste. Dabei fesselte er sein Herz an ein Weib und 
machte sie zu seiner Gattin. Wahrend er aber in der 
Stadt Benares verweilte, kam er zwei- oder dreimal 
nicht zur Aufwartung seines Lehrers. Seine Frau aber 
war lasterhaft und bose; an dem Tage, da sie Unzucht 
veriibte, war sie wie eine Sklavin; wenn sie aber keine 
Unzucht veriibte, war sie wie eine Herrin hart und 
grausam. Da er ihr Wesen nicht verstehen konnte, 
ging er, von ihr gehemmt und aufgeregten Sinnes, nicht 
zur Aufwartung seines Lehrers. Als er nun nach Ver- 
lauf von sieben oder acht Tagen kam, fragte ihn sein 
Lehrer: „Warum lafit du dich nicht sehen?“ Er er- 
widerte: „Meine Gattin, o Lehrer, wiinscht und bittet 
an einem Tage und ist demutigen Sinnes wie eine 
Sklavin; am andern Tage aber ist sie wie eine Herrin 
verstockt, hart und grausam. Ich kann ihr Wesen nicht 
verstehen; und von ihr gehemmt und aufgeregten Sin- 
nes bin ich nicht zu Eurer Aufwartung gekommen.“ 
Darauf versetzte der Lehrer: „So ist dies, junger Brah- 
mane: an dem Tage, da sie schlechten Wandel fuhren, 
sind die Weiber ihrem Herrn folgsam und demutigen 
Sinnes wie eine Sklavin; an dem Tage aber, da sie 
keinen schlechten Wandel fiihren, sind sie verstockten 
Sinnes und beach ten ihren Herrn nicht. So schlechten 
Wandels, so lasterhaft sind diese Weiber; ihr Wesen 
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ist allerdings schwer zu erkennen. Ob sie verlangen 
oder nicht verlangen, man muB gleichmiitig bleiben." 
Und nach diesen Worten sprach er, um jenen zu er- 
mahnen, folgende Strophe: 

„Begehrt sie dich, so freu’ dich nicht; 
begehrt sie nicht, betriib’ dich nicht. 

Schwer zu versteh’n die Weiber sind, 
gleich wie im See des Fisches Spur." 

So gab der Bodhisattva seinem Schuler eine Er- 
mahnung. 

Von da an war dieser ihr gegenuber gleichmiitig. 
Seine Gattin aber dachte: ,,Der Lehrer weiB von 
meinem lasterhaften Wesen“ und vollfuhrte von da an 
keinen iiblen Wandel mehr. 

Auch das Weib jenes Laienbruders dachte: „Der vollig 
Erleuchtete kennt meinen schlechten Wandel" und tat von 
da an nichts Bdses mehr. 

Nachdem aber der Meister diese Lehrunterweisung 
beendigt hatte, erklarte er die Wahrheiten. Am Ende der 
Erklarung der Wahrheiten gelangte der Laienbruder zur 
Frucht der Bekehrung. Darauf stellte der Meister die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit den Worten: ,,Damals war das Ehepaar dasselbe wie 
jetzt; der Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den schwer zu Erkennenden. 


65. Die Erzahlung von dem Freude- 
beraubten. 

„So wie der FluB, der Weg, die Halle. “ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, auch mit 
Beziehung auf einen derartigen Laienbruder 1 ). Dieser aber 


b d. h. die Vorgeschichte ist dieselbe wie bei der voraus- 
gehenden Erzahlung. 

Du to it, Jatakam. 
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beobachtete sie; und da er ihr lasterhaftes Wesen bemerkte, 
ging er beschwerten Herzens, da sein Sinn aufgeregt war, 
sieben oder acht Tage nicht zur Aufwartung. Als er nun 
eines Tages zum Kloster hinging und sich niedersetzte, 
nachdem er den Vollendeten begriiSt hatte, sprach dieser: 
„Warum bist du sieben oder acht Tage nicht gekommen?" 
Er antwortete: „Herr, meine Gattin ist lasterhaft; da ich 
ihretwegen aufgeregt war, bin ich nicht gekommen." Dar- 
auf sprach der Meister: „0 Laienb ruder, ,Dafi unter den 
Weibern kein guter Wandel herrscht, dariiber darfst du 
dich nicht erziirnen, sondern mufit den Gleichmut bewah- 
ren,‘ so sagten schon in fruherer Zeit Weise zu dir; weil 
dir dies aber durch eine fruhere Existenz verhtillt ist, ver- 
stehst du die Sache nicht.“ Und darauf erzahlte er, von 
jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Vergangenheit: 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva in derselben Weise, wie oben ange- 
geben, ein weit und breit beriihmter Lehrer. Da 
aber sein Schuler die Schuld seiner Gattin wahr- 
nahm, wurde sein Sinn aufgeregt und er kam einige 
Tage hindurch nicht. Eines Tages wurde er von dem 
Lehrer nach der Ursache hiervon gefragt und teilte sie 
ihm mit. Darauf sprach der Lehrer: „Mein Lieber, die 
Weiber sind alien gemeinsam; wenn sie lasterhaft sind, 
so erziirnen sich die Weisen nicht dariiber.“ Und hier- 
auf sprach er, urn ihn zu ermahnen, folgende Strophe: 

„So wie der Flufi, der Weg, die Halle, 
das Wirtshaus, wie die Wasserstelle 1 ), 
so alien ist das Weib gemeinsam; 
nicht ziirnen ihnen drum die Weisen. “ 

So gab der Bodhisattva seinem Schuler eine Er- 
ma ahnung. 

Als dieser die Ermahnung vernommen hatte, wurde 
er gleichmutig. Seine Gattin aber dachte : „Der Lehrer 
kennt mich“ und tat von da keine Siinde mehr. 

*) Das sind Hutten an der Strafle, in denen sich die Reisen- 
den mit Wasser versehen konnten. 
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Auch die Gattin das Laienbruders dachte: „Der Meister 
kennt mich“ und tat von da an keine Sunde mehr. 

Nachdem aber der Meister diese Lehrunterweisung 
beschlossen hatte, verkundigte er die Wahrheiten. Am 
Ende der Verkundigung der Wahrheiten gelangte der 
Laienbruder zur Frucht der Bekehrung. Darauf stellte der 
Meister die gegenseitigen Beziehungen klar und verband 
das Jataka mit folgenden Worten: ,,Das damalige Ehe- 
paar war dasselbe wie jetzt, der Brahmanenlehrer aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Freudeberaubten. 


66. Die Erzahlung von Mudulakkhana 1 ). 

„Ein Wunsch war fruher mir.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Be- 
ileckung. Ein zu Savatthi wohnender Sohn aus gutem 
Hause namlich hatte, als er des Meisters Lehrunterweisung 
vernommen, der Edelsteinlehre sein Herz geschenkt und 
war Monch geworden. Er fuhrte reinen Wandel, war der 
Ekstase ergeben und beschaftigte sich unablassig mit Me- 
ditation. Als er nun eines Tages in Savatthi umherging 
urn Almosen zu sammeln, sah er ein prachtig geschmticktes 
Weib; und durch die Gewalt der Lust anderte er sein 
sonstiges Verhalten und blickte sie an. In seinem Innern 
aber entstand dadurch eine Begierde und er wurde wie ein 
von einer Axt getroffener Dattelbaum. Von da an war er 
lustbefleckt und hatte keine Freude mehr an seinem Kbr- 
per noch an seinem Geiste; gleich einer verirrten Gazelle 
fand er kein Gefallen mehr an der Lehre; er liefi sich die 
Kopthaare, Nagel und Korperhaare lang wachsen und 
trug ein schmutziges Gewand. — Als nun die ihm be- 
freundeten Monche die Anderung seines Verhaltens be- 
merkten, fragten sie: „Warum, Lieber, ist denn dein Ver- 
halten nicht mehr so wie friiher?“ Er erwiderte: „Ich bin 
unbefriedigt, Freunde." Darauf fuhrten sie ihn zum Meister 
hin. Der Meister fragte sie: „Warum, ihr Monche, kommt 
ihr mit diesem Monche gegen seinen Willen zu mir?“ Sie 
antworteten: „Dieser Monch ist unbefriedigt, Herr.“ „Ist 

') Das Wort bedeutet „die sanft Aussehende". 
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dies wahr, o Monch?“ „Es ist wahr, Erhabener." „Wer 
hat dich unzufrieden gemacht?" Darauf erwiderte der 
Monch: „Herr, als ich auf dem Almosengange begriffen 
war, anderte ich mein bisheriges Verhalten und schaute 
ein Weib an; und als ich dies unpassende Objekt durch 
die Gewalt der Lust anschaute, befiel mich eine Begierde 
und darum bin ich unbefriedigt." Da sprach zu ihm der 
Meister: ,,Das ist kein Wunder, Mfinch, dafi du, als du 
dein fruheres Verhalten andertest und infolge der Gewalt 
der Lust ein unpassendes Objekt anschautest, von Begier- 
den befallen wurdest. In fruherer Zeit haben sogar Bodhi- 
sattvas, die der funf Erkenntnisse und der acht Vollkom- 
menbeiten teilhaftig waren, die durch die Kraft der Ekstase 
die Begierden vernichtet hatten und reinen Herzens waren, 
die in der Luft zu wandeln pflegten, als sie ihr bisheriges 
Verhalten anderten und ein unpassendes Objekt an- 
schauten, die Fahigkeit zur Ekstase verloren, wurden von 
Begierden befallen und gelangten zu grofiem Elend. 
Nimmt nicht auch der den Sineru umsturzende Wind 
einen kahlen Hugel von der Grbfie eines Elefanten etwas 
mit, oder der Wind, der einen grofien Jambu-Baum ent- 
wurzelt, ein am gespaltenen Flufiabhang wachsendes Ge- 
strauch, oder der den grofien Ozean austrocknende Wind 
einen kleinen Tiimpel? Warum sollen dich also Begierden 
beschamen, welche die der hnchsten Erkenntnis teilhaftigen, 
mit reinen Herzen ausgestatteten Bodhisattvas in den Zu- 
stand der Unwissenheit brachten? Auch die reinen Wesen 
werden von Begierden heimgesucht, auch die in hochster 
Ehre Stehenden sturzen in Ehrlosigkeit. 11 Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer sehr wohl- 
habenden Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Als 
er zu Verstand gekommen und zur Vollendung in alien 
Kunsten vorgedrungen war, gab er die Luste auf und 
vollftihrte die W’eltflucht der Weisen. Und nachdem 
er die Vorbereitungen zur Meditation betatigt, gelangte 
er zu den Erkenntnissen und den Fahigkeiten; und im 
Glticke der Ekstase lebend wohnte er in der Gegend 
des Himalaya. — Zu einer Zeit stieg er, um sich mit 
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Salz und Saurem zu versehen, vom Himalaya herab und 
kam nach Benares, wo er im Parke des Konigs wohnte. 
Als er am nachsten Tage seinen Korper besorgt und 
sein aus rotem Bast bestehendes Ober- und Unter- 
gewand zurechtgemacht hatte, nahm er sein Gazellen- 
fell auf die eine Schulter, band seine Flechten 1 ) rings 
zusammen, nahm seinen Korb 2 ) und ging nach Benares 
hinein, um Almosen zu sammeln. Dabei kam er an 
das Tor des koniglichen Palastes. Dem Konig gefiel 
sein Betragen beim Almosensammeln; und er liefi ihn 
rufen, liefi ihn auf einem kostbaren Sitze sich nieder- 
lassen und befriedigte ihn mit vorzQglicher fester und 
fliissiger Speise. Als er seine Danksagung gemacht, 
bat ihn der Konig, in seinem Parke zu wohnen. Jener 
gab seine Zustimmung; und indem er im Hause des 
Konigs speiste und die Konigsfamilie ermahnte, wohnte 
er in diesem Parke sechzehn Jahre. 

Als nun eines Tages der Konig wegging, um die 
aufstandigen Grenzbewohner zu unterwerfen, sprach 
er zu seiner ersten Gemahlin, die den Namen Mudu- 
lakkhana hatte: ,,Besorge unablassig die Aufwartung 
des Edeln;“ dann ging er fort. — Seitdem aber der 
Kdnig weggezogen war, ging der Bodhisattva in den 
Palast, wann es ihm beliebte. Als nun eines Tages 
Mudulakkhana das Mahl fur den Bodhisattva hergerichtet 
hatte, dachte sie: „Heute bleibt der Edle lange aus;“ 
und nachdem sie sich mit wohlriechendem Wasser ge- 
waschen und mit aller Pracht geschmtickt hatte, liefi sie 
in dem grofien Raume ein kleines Lager aufstellen und 


*) Er hatte also das typische Aussehen der vorbuddhistischen 
Asketen. Uber die Flechtentrager, pa. Jatilas, vgl. „Leben des 
Buddha", S. 103 ff. 

! ) Ich leite das Wort „kharikaja“ von skr. ksaraka ab, das 
Korb oder Netz bedeuten kann. 
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legte sich nieder, die Ankunft des Bodhisattva erwar- 
tend. Als der Bodhisattva merkte, dafi seine Zeit ge- 
kommen war, erhob er sich aus der Ekstase und begab 
sich durch die Luft nach dem Palaste des Konigs. Als 
Mudulakkhana das Gerausch des Rindenbastes horte 1 ), 
dachte sie: ,,Der Edle ist gekommen“ und stand rasch 
auf. Da sie aber so rasch sich erhob, fiel ihr glanzen- 
des Gewand herab. Als nun der Asket durch das 
Fenster hereinkam, anderte er sein friiheres Verhalten 
und schaute, von Lust erfafit, die ungewohnliche Sch5n- 
heit der Konigin an. Da entstand in seinem Innern 
eine Begierde und er wurde wie ein abgehauener 
Dattelbaum. Sogleich aber verschwand seine Fahigkeit 
zur Ekstase und er war wie eine Krahe, der die Fliigel 
gebrochen sind. So dastehend nahm er das Mahl in 
Empfang, verzehrte es aber nicht, sondern stieg, von 
Begierde geschiittelt, vom Palaste herab, begab sich 
nach dem Parke und ging in seine Laubhutte hineirn 
Hier stellte er das Mahl unter sein aus Brettem und 
Decken bestehendes Lager. Durch das unpassende Ob- 
jekt gefesselt und vom Feuer der Begierde brennend, 
lag er sieben Tage auf seinem Bretterlager; dabei afi 
er nicht und wurde dadurch ganz mager. 

Am siebenten Tage kehrte der Konig zuriick, nach- 
dem er die Grenzbewohner beschwichtigt hatte. Nach- 
dem er die Stadt von rechts her umschritten, ging er 
in sein Haus. Darauf begab er sich, da er dachte: 
„Ich will den Edeln sehen“, in den Park und betrat 
die Laubhutte. Als er ihn daliegen sah, dachte er: „Er 
ist unwohl geworden, glaube ich.“ Und er liefi die 
Laubhutte reinigen, rieb ihm die Fufie und fragte: 
„Was fehlt dir, Edler?“ Dieser antwortete: „0 Grofi- 

*) Wie vorher erwahnt, bestand sein Gewand aus Rinde, die 
beim Fliegen ein Gerausch verursachte. 
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kbnig, mir fehlt sonst nichts, aber durch die Macht 
sinnlicher Begierde ist mein Herz gefesselt worden.“ 
„An wen ist dein Herz gefesselt, Edler?-‘ „An Mudu- 
lakkhana, o Grofikonig." Darauf versetzte der Konig: 
„Gut, Edler, ich gebe Euch Mudulakkhana;“ und er ging 
mit dem Asketen in seinen Palast und tibergab die 
Ftirstin, nachdem er sie mit allerPracht hatte schmiicken 
lassen, dem Asketen. Wahrend er sie aber ubergab, 
gab er Mudulakkhana einen Wink und sagte ihr: „Du 
mufit dich bemuhen, den Asketen mit deiner eigenen 
Kraft zu behiiten." Sie erwiderte: „Gut, Herr, ich 
werde ihn behuten.“ 

Der Asket nahm die Ftirstin und stieg vom kOnig- 
lichen Palast herab. Als er aber zum Haupttore hin- 
ausging, sprach sie: „Edler, wir miissen doch ein Haus 
haben. Gehe und bitte den Konig urn ein Haus.“ Der 
Asket bat um ein Haus. Da liefi ihm der Konig ein 
verlassenes Haus geben, das als Abort eingerichtet war. 
Jener nahm die Konigin und ging dorthin; sie aber 
wollte nicht hineingehen. Da fragte er: „Warum gehst 
du nicht tdnein? 11 und sie antwortete: ,,Weil es unrein 
ist.“ Er fragte weiter: „Was soli ich da tun?“ und 
sie erwiderte: ,,Bringe es in Ordnung.“ Darauf schickte 
sie ihn zum Konige mit den Worten: „Hole einen 
Spaten, hole einen Korb.“ Und als er dies geholt hatte, 
liefi sie ihn das Unreine und den Schmutz beiseite 
schaffen, Kuhmist holen 1 ) und das Gemach damit be- 
schmieren. Dann sprach sie wieder: „Gehe, hole einen 
Stuhl, hole ein Bett, hole eine Decke, hole einen Wasser- 
topf, hole eine Schiissel;“ und als er eines nach dem 
andern geholt hatte, schickte sie ihn fort, um Wasser 
zu holen u. dgl. Er holte in der Schiissel Wasser, 

*) In der brahmanischen Religion gilt der Kuhmist als heili- 
gendes Mittel. 
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fiillte den Wassertopf, richtete Waschwasser her und 
breitete das Lager aus. Als er dann zusammen mit ihr 
auf dem Lager saB, fafite sie ihn am Backenbart und 
mit den Worten: „WeiBt du nicht, daB du ein Asket 
oder ein Brahmane bist?“ drehte sie ihn nach ihrem 
Gesichte hin herum. In diesem Augenblicke erhielt er 
wieder die Erinnerung zurilck; die ganze Zeit hindurch 
namlich war er unwissend gewesen. — „So sind durch 
Unkenntnis verursacht die sinnlichen Begierden, das in 
dem Wunsche nach Lust bestehende Hindernis 1 ). Ihr 
Monche, was blind macht, kommt von der Unwissen- 
heit her,“ dies und dergleichen mehr ist hier zu sagen 2 ). 
— Als er die Erinnerung wieder gewonnen hatte, be- 
dachte er: „Diese Lust wird, wenn sie anwachst, mich 
das Haupt nicht mehr aus den vier Straforten erheben 
lassen; heute noch kommt es mir zu, diese dem Konig 
zurtickzugeben und nach dem Himalaya zuriickzukehren." 
Und er ging mit ihr zum Konige hin und sagte: „0 
GroB konig, deine Gemahlin brauche ich nicht; durch 
sie ist nur die Lust in mir gewachsen." Und darauf 
sprach er folgende Strophe: 

,,Ein Wunsch war friiher mir, daB ich 
nicht Mudulakkhana besaB; 
als mein war die GroBaugige 3 ), 
erzeugt’ der eine Wunsch noch mehr.“ 

Sogleich erlangte er wieder die Ekstase; und in 
der Luft sitzend erklarte er die Lehre und gab dem 
Konige eine Ermahnung. Darauf begab er sich durch 
die Luft nach dem Himalaya zurtick und ging nicht 

*) Die ftinf Hindernisse des religiosen Lebens sind: die Lust, 
der Hafi, die Tragheit, der Stolz und die Zweifelsucht. 

2 ) Dies ist eine Einschiebung des Kommentators. 

s ) Auch ich nehme Fausbolls Anderung des iiberlieferten 
„alarakkhi“ in ,,ularakkhi“ an. 
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mehr in das Bereich der Menschen; er betatigte viel- 
mehr den Zustand der Vollendung und wurde, unauf- 
horlich in Ekstase versunken, in der Brahmawelt wieder- 
geboren. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verkundigte er die Wahrheiten. Am Ende der Ver- 
kundigung von den Wahrheiten aber gelangte dieser 
Monch zur Heiligkeit. Darauf stellte der Meister die gegen- 
seitigen Beziehungen klar und verband das Jataka mit 
folgenden Worten: „Damals war der Konig Ananda, 
Mudulakkhana war Uppalavanna 1 ), der Asket aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Mudulakkhana. 


67. Die Erzahlung von dem Schoss 2 ). 

„Im Schofie hab’ ich, Herr, den Sohn.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehang auf eine Frau vom Lande. Zu einer Zeit namlich 
pflugten im Reiche Kosala drei Leute am Rande eines 
Waldes. Zu dieser Zeit hatten im Walde Rftuber Leute 
ausgeplundert und waren dann davongelaufen. Als man 
nun nach den Raubern suchte und sie nicht fand, kam 
man an diesen Ort und sagte: „Ihr habt im Walde ge- 
plundert und stellt euch jetzt, als waret ihr Landleute;" 
und man fesselte sie in der Meinung, es seien die Rauber, 
ftlhrte sie fort und brachte sie dem Kbnige von Kosala. 
— Darauf kam eine Frau und ging immer wieder um den 
Palast des Konigs heruin, indem sie klagte: „Gebt mir 
eine Bedeckung.“ Als der Konig ihre Stimme horte, sprach 
er: „Gebt ihr eine Bedeckung;“ und sie nahmen ein Ge- 
wand und gingen zu ihr hin. Als sie dies erblickte, sagte 
sie: ,,Ich will nicht eine solche Bedeckung." Da gingen 
die Leute zum Konige hin und teilten ihm mit: „Sie 
spricht ja nicht von einer solchen Bedeckung, sondern von 
der Bedeckung durch den Gatten." Hierauf liefi sie der 
Konig rufen und fragte sie: „Wunschest du die Bedeckung 


! ) Vgl. S. 85, Anm. 1. 

2 ) Die Erzahlung ist nach dem ersten Wort der Jataka- 
strophe benannt. 
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durch einen Gatten?“ Sie antwortete: „Ja, o Furst. Fur 
eine Frau ist namlich der Gatte die Bedeckung ; wenn 
kein Gatte vorhanden ist, ist eine Frau nackt 1 ), auch wenn 
sie mit einem Gewand bekleidet ist, das tausend wert 
ist. — (Fur die Erklarung dieses Satzes aber ist folgender 
Lehrspruch anzufuhren: 

„Nackt ist ein wasserloser Flufi, 
nackt ist ein konigloses Land; 
nackt ist das Weib, das Witwe ist, 
auch wenn zehn Briider sie besitzt.“) 

Der Kdnig, von ihr befriedigt, fragte jetzt: „Wer 
sind diese drei Manner? “ Sie antwortete: „Einer ist 
mein Gatte, einer mein Bruder und einer mein Sohn.“ 
Der Kbnig fragte weiter: „Da ich mit dir zufrieden bin, 
schenke ich dir einen von den dreien; welchen willst du?“ 
Sie erwiderte: „Da ich, o Furst, noch am Leben bin, kann 
ich noch einen Gatten bekommen und auch noch einen 
Sohn; da meine Eltem aber gestorben sind, kann ich einen 
Bruder schwer bekommen. Schenke mir darum meinen 
Bruder, o Furst. “ Der Konig war dariiber befriedigt und 
liefl alle drei los. So wurden durch sie allein die drei 
Manner von ihrem Ungluck befreit. 

Diese Sache wurde unter der Gemeinde der Monche 
bekannt. Eines Tages hatten sich die Monche in der Lehr- 
halle versammelt und sich niedergesetzt , indem sie die 
Tugenden jener Frau priesen mit folgenden Worten: 
„Freund, durch ein Weib wurden die drei Manner aus 
ihrem Ungltick befreit. “ Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, hat diese 
Frau die drei Manner von ihrem Ungluck befreit, sondern 
schon in fruherer Zeit hat sie dieselben befreit;" und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenhelt aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
pflugten drei Leute am Rande eines Waldes und so 
weiter gerade wie oben erzahlt. Als aber der Konig 


*) D. Andersen (a Pah Reader, S. 120) emendiert das uber- 
lieferte „inagga“ in „nagga“ nach Fausbolls Vorschlag. 
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gefragt hatte: „Welchen von den drei Leuten wOn- 
schest du?“, sagte sie: „Konnt Ihr mir nicht die drei 
schenken, o Flirst?" Er erwiderte: „Nein, das kann 
ich nicht." Darauf versetzte sie: „Wenn Ihr mir nicht 
die drei schenken konnt, dann schenkt mir meinen 
Bruder.“ Jetzt sprach der Konig: „Nimm doch deinen 
Sohn oder deinen Gatten; was tust du mit deinem 
Bruder?" Doch sie erwiderte: „Jene sind leicht zu er- 
halten, oFiirst; ein Bruder aber ist schwer zu erhalten." 
Und darauf sprach sie folgende Strophe: 

„Im Schofie hab’ ich, Herr, den Sohn, 
den Mann, wenn auf der StraB’ ich geh’; 
doch kenn’ ich nicht das Land, woher 
den Bruder ich mir holen konnt’. “ 

Der Konig dachte befriedigten Herzens: „Sie spricht 
die Wahrheit;" und er liefi die drei Manner aus dem 
Gefangnis holen und schenkte sie ihr. Sie aber nahm 
die drei Manner mit sich und ging fort. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, sondern schon in fruherer Zeit hat diese 
Frau die drei Manner aus ihrem Ungluck befreit," diese 
Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die gegen- 
seitigen Beziehungen fest und verband das Jataka mit foi- 
genden Worten: „Die ehedem die vier waren, sind auch 
jetzt die vier; der Konig aber war ich zu der Zeit.“ 

Ende der Erzahlung vom Schofie. 


68. Die Erzahlung von Saketa 1 ). 

„In wem der Geist gefestigt ist. “ Dies erzahlte der 
Meister, da er bei Saketa im Anjanawalde verweilte, mit 
Beziehung auf einen Brahmanen. Ais namlich der Erha- 
bene, umgeben von der Monchsgemeinde, in Saketa einzog, 

*) Saketa ist ein andrer Name fur Ayodhya, der Hauptstadt 
des heutigen Oudh im Norden von Benares. 
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kam ein in der Stadt Saketa wohnender hochbetagter 
Brahmane aus der Stadt heraus; und als er den mit den 
zehn Kraften Ausgestatteten innerhalb des Stadttores sah, 
fiel er ihm zu Fiifien, fafite ihn fest an den Knocheln und 
sprach: „Lieber, mussen nicht die Kinder ihre Eltem 

pflegen, wenn sie alt sind? Warum hast du dich uns die 
ganze Zeit hindurch nicht gezeigt? Ich habe dich jetzt 
gesehen; gehe aber jetzt urn deine Mutter zu sehen.“ Und 
er nahm den Meister mit sich und ging nach Hause. — 
Der Meister ging mit dorthin und liefi sich auf einem her- 
gerichteten Sitze nieder samt der Monchsgemeinde. Da 
kam auch die Brahmanin, fiel dem Meister zu Fufien und 
jammerte: „Lieber, wohin bist du die ganze Zeit hindurch 
gegangen? Mufi man nicht seinen alten Eltern aufwarten?" 
Auch ihre Sohne und Tochter liefi sie zur Begrufiung 
kommen, indem sie sprach: „Kommt, begrufit euren Bru- 
der!" Befriedigten Herzens spendeten sie beide ein grofies 
Almosen. — Als der Meister sein Mahl beendigt, erzahlte 
er den zwei Leuten das Jarasutta 1 ). Am Ende der Er- 
zahlung des Sutta gelangten beide zur Frucht der Nicht- 
rilckkehr. Darauf erhob sich der Meister von seinem Sitze 
und ging in den Anjanawald. 

Als nun die Mdnche sich in der Lehrhalle nieder- 
gesetzt hatten, begannen sie folgende Erzahlung: „Freund, 
der Brahmane weifi doch, dafi Suddhodana der Vater des 
Vollendeten ist und die grofie Maya seine Mutter; und ob- 
wohl er es weifi, sagt er zusammen mit der Brahmanin 
zum Vollendeten ,unser Sohn‘ und der Meister stimmt zu. 
Was ist wohl daran schuld?“ Als der Meister ihre Rede 
vernahm, sprach er: „Ihr Mbnche, diese beiden sagen 
,Sohn‘ nur zu ihrem Sohn“ ; und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

„Ihr Monche, dieser Brahmane war ehedem un- 
unterbrochen in funfhundert Existenzen mein Vater, in 
funfhundert Existenzen mein Onkel und in funthundert 
Existenzen mein Grofi vater; und auch diese Brahmanin 
war ununterbrochen in funfhundert Existenzen meine 
Mutter, in funfhundert Existenzen meine Tante und in 
funfhundert Existenzen meine Grofimutter. So bin ich 

Das Jara-Sutta („Sutta vom Alter 11 ) steht im Sutta - Nipata ; 
in Fausbolls Ausgabe S. I52. 
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in anderthalbtausend Existenzen in der Hand des Brah- 
manen herangewachsen und in anderthalbtausend Exi- 
stenzen in der Hand der Brahmanin." Nachdem er so 
dreitausend Existenzen angefiihrt hatte, sprach er, der 
vollig Erleuchtete, folgende Strophe: 

„In wem der Geist gefestigt ist, 
in wem das Herz beruhigt ist, 
dem Manne wohl man gern vertraut, 
auch wenn man nie vorher ihn sah.“ 

Nachdem so der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen 
klar und verband das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals waren der Brahmane und die Brahmanin dieselben 
wie jetzt; der Sohn aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Saketa. 


69. Die Erzahlung vom Giltspeien. 

„Pfui iiber das gespie'ne Gift." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Heerfiihrer der Lehre. Zur Zeit namlich, als der Thera 
Mehlkuchen afi, nahmen die Leute fur die Monchsgemeinde 
viele Mehlkuchen mit und gingen in das Kloster. Als die 
Mdncbsgemeinde davon genommen hatte, warnoch viel iiber- 
fltissiger Rest da. Da sagten die Leute: „Herr, nehmt auch fur 
die in das Dorf Gegangenen!" In diesem Augenblicke war 
der junge Genosse des Thera im Dorfe. Als dieser nicht 
kam, nahmen sie dessen Teil und gaben ihn dem Thera mit den 
Worten: „Es ist zu spat am Tage“ x ). Als es der Thera 
verzehrt hatte, kam der Junge. Da sprach der Thera zu 
ihm: „Lieber, wir haben den fur dich bestimmten Kuchen 
verzehrt." Er erwiderte: „Herr, wem ist auch etwas 
Stifles unangenehm?" Daruber befiel den groBen Thera 
eine Erregung und er gelobte: „Von jetzt an werde ich 
keine Mehlkuchen mehr essen." Und von da verzehrte 
der Thera Sariputta niemals mehr Mehlkuchen. 

') Die Vormittagszeit, wahrend deren allein der Monch seine 
Mahlzeit einnebmen durfte, war also schon bald voriiber. 
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Es wurde aber unter der Monchsgemeinde bekannt, 
dafi er keine Mehlkuchen mehr verzehrte. Dieses erzah- 
lend safiea einmal die MSnche in der Lehrhalle. Da fragte 
der Meister: „Zu welcher Erzahlung, ihr Mdnche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Und als sie antwor- 
teten: „Zu der und der,“ sprach er: „Ihr Monche, was 
Sariputta einmal von sich gegeben hat, das nimmt er nicht 
zuruck, auch wenn er sein Leben opfern mufite." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva in einer Giftarztfamilie seine Wieder- 
geburt genommen und envarb sich durch Austibung 
der Heilkunst seinen Unterhalt. Damals nun bifi eine 
Schlange einen Mann vom Lande. Seine Verwandten 
zogerten nicht, sondern holten rasch den Arzt. Der 
Arzt sprach: ,,Warum soil ich jetzt mit einem Heil- 
kraut das Gift uberwinden und herausholen? Ich werde 
die Schlange, die ihn gebissen, herbeiholen und durch 
sie das Gift an der Stelle des Bisses wieder heraus- 
ziehen lassen.“ Die anderen erwiderten: „Gut, hole die 
Schlange und lasse sie das Gift herausziehen.“ — Dar- 
auf holte er die Schlange und sprach: „Hast du diesen 
gebissen? 11 Sie antwortete: „Ja, ich habe es getan.“ 
„So ziehe nun an der Bifistelle das Gift mit deinem 
Munde wieder heraus.“ „Das Gift, das ich einmal von 
mir gab, habe ich noch nie wieder zu mir genommen; 
ich werde das von mir gegebene Gift nicht wieder ein- 
saugen.“ Da liefi jener Holz herbeischafifen, machte ein 
Feuer und sprach: „Wenn du dein eigenes Gift nicht 
einsaugst, wanderst du in dieses Feuer. “ Darauf er- 
widerte die Schlange: „Ich gehe auch in dieser Feuer; 
aber das einmal von mir gegebene Gift werde ich nicht 
wieder in mich hineinspeien. 11 Und sie sprach folgende 
Strophe: 
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,,Pfui tiber das gespie’ne Gift, 
das, um das Leben mir zu retten, 
ich noch einmal verschlingen soil; 
den Tod zieh ich dem Leben vor.“ 

Als sie aber so gesprochen, machte sie sich auf 
urn in das Feuer hineinzugehen. Der Arzt aber hielt 
sie zuriick; und nachdem er den Mann durch Heil- 
krauter und ZaubersprQche vom Gifte befreit und ge- 
sund gemacht hatte, gab er der Schlange die Vor- 
schriften: „Von jetzt an verletze niemand mehr“ und 
liefi sie gehen. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Ihr Mdnche, 
was Sariputta einmal von sich gegeben, das nimmt er nicht 
zuruck, auch wenn er sein Leben opfern mufite,“ diese 
Lehrunterweisung beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen 
Beziehungen klar und verbana das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war die Schlange Sariputta, der Arzt 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Giftspeien. 


70. Die Erzahlung vom Spaten. 

„Nicht ist der Sieg ein guter Sieg.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Thera Cittahattha-Sariputta. Zu Savatthi nSmlich 
war ein j unger Mann aus gutem Hause. Als dieser eines 
Tages gepflugt hatte und dann sich in das Kloster begab, 
erhielt er aus der Schale eines Thera fette, stifle, vorztig- 
Iiche Speise. Da dachte er bei sich: „Auch wenn wir 
Tag und Nacht mit eigener Hand die verschiedenen Ar- 
beiten verrichten, bekommen wir doch nicht ein so stifles 
Mahl. Auch ich mufi Monch werden.“ Und er wurde 
Monch. Nach Verlauf von anderthalb Monaten aber mtihte 
er sich nicht mehr um die Erleucbtung 1 ), sondern verfiel 

*) Chalmers ubersetzt: „ after six weeks zealous application 
to high thinking;" doch kann dies nicht richtig sein, da es im 
Texte heifit: „ayonisomanasikaronto“. 



der Begierde und verliefi das Kloster. Da er aber wieder 
nach der Speise verlangte, kam er zurtick, wurde wieder 
Monch und erlernte den Abhidhamma l ). Als er auf diese 
Weise sechsmal das Kloster verlassen und wieder Monch 
geworden war, kam er bei seinem siebenten Monchwerden 
zur Kenntnis der sieben Bucher 2 ); und da er oft die 
Monchslehre hersagte, starkte er seine ubematurliche Ein- 
sicht und gelangte zur Heiligkeit. Seine Gefahrten aber 
verspotteten ihn mit den Worten: „Wie, Lieber, wachsen 
jetzt in deinem Herzen die Begierden nicht mehr wie 
fruher?" Er erwiderte: „Freunde, unmoglich ist fur mich 
von jetzt an das Leben als Laie." — Als er nun so zur 
Heiligkeit gelangt war, begann man in der Lehrhalle fol- 
gendes Gesprach: „Freund, obwohl die MOglichkeit zu 
einer derartigen Heiligkeit vorhanden war, ist Cittahattha- 
Sariputta sechsmal aus dem Monchsstande ausgetreten. Fiir- 
wahr. ein grofier Fehler ist es als Sunder zu leben." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Und 
als sie antworteten: „Zu der und der," sprach er: „Ihr 
Monche, das sundige Herz ist leichtsinnig und schwer zu 
bezwingen. Wenn es in die Gewalt eines Sinnesobjekts 
geraten ist, hangt es fest; und wenn es einmal festhangt, 
ist es nicht moglicb es rasch davon loszumachen. Gut 
ist die Bandigung eines solchen Herzens; wenn es ge- 
bandigt ist, gelangt es zu Heil und Gluck. 

,Gut ist’s ein Herz zu bandigen, 
das schwer bezwingbar, leichtsinnig 
den Lusten stets ergeben ist; 
bezwungnem Herz wird Gluck zuteil.' 3 ) 

Infolge von dessen schwerer Bezwingbarkeit aber haben 
in fruherer Zeit Weise um eines Spatens willen, da sie 
ihn nicht aufgeben konnten, wegen der” Macht der Lust 
sechsmal den Monchsstand verlassen; als sie jedoch zum 
siebenten Male Monch geworden waren, gelangten sie zur 
Ekstase und bezwangen ihre Lust." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 


Der Abhidhamma-Pitaka ist der letzte der drei Pitakas. 
Er besteht aus sieben Buchern. Vgl. „Leben des Buddha“, S. XX f. 
J ) namlich des Abhidhamma-Pitaka. 

3 ) Diese Verse stehen im Dhammapadam V. 35. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Gartnersfamilie seine Wieder- 
geburt und gelangte zur Vernunft. Er hatte aber den 
Namen „der Spaten weise“. Notdurftig erwarb er sich 
seinen Unterhalt, indem er mit seinem Spaten die Erde 
bearbeitete, Kiichenkrauter, Kiirbisse, Kumbhandi-Pflan- 
zen 1 ), Gurken pflanzte und sie dann verkaufte. Er be- 
safi namlich nichts anderes in seinem Vermogen als den 
kleinen Spaten. Da dachte er eines Tages bei sich: 
„Was soil ich im Hause wohnen? Ich will fortgehen 
und Monch werden. “ Und eines Tages legte er seinen 
| Spaten an einen verborgenen Ort und fuhrte die Welt- 
f flucht der Weisen aus. Dann aber erinnerte er sich 
wieder an seinen Spaten; und da er seine Begierde 
nicht unterdriicken konnte, verliefi er den Monchsstand 
wegen des elenden Spatens. Auf diese Weise wurde 
er, nachdem er den Spaten an einen verborgenen Ort 
gelegt hatte, ein zweites, ein drittes Mai, im ganzen 
sechsmal Monch und verliefi wieder den Monchsstand. 
Beim siebenten Male aber dachte er bei sich: „Ich 
habe wegen dieses elenden Spatens immer wieder den 
Monchsstand verlassen; jetzt werde ich ihn in den 
grofien Strom werfen und Monch werden;" und er ging 
zum Flufiufer hin. Da kam ihm folgender Gedanke: 
„Wenn ich sehe, wohin er fallt, konnte wieder in mir 
die Lust entstehen zurilckzukehren und ihn herauszu- 
holen." Darum fafite er den Spaten am Griffe, schwang 
ihn, mit Elefantenstarke ausgerustet, dreimal um seinen 
Kopf, druckte die Augen zu und warf ihn mitten in den 
Flufi. Hierauf stiefi er dreimal den Lowenruf 2 ) aus. 

‘) Mit der Kumbhandl-Pflanze ist Benincasa cerifera gemeint, 
. eine Pflanze aus der Familie der Cucurbitaceen, die in Ostindien 
wegen ihrer efibaren Fruchte angebaut wird. 

*) Damit ist hier offenbar nicht der sonst mit diesem Aus- 

Dutoit, Jatiitam. 19 



In diesem Augenblicke kehrte der Konig von Be- 
nares zurilck, nachdem er seine Grenzen beruhigt hatte; 
und nachdem er im Flusse sein Haupt gewaschen hatte, 
kam er, mit aller Pracht geschmuckt, auf den Schultem 
seines Elefanten daher. Als dieser diese Worte des 
Bodhisattva horte, sprach er: „Dieser Mann ruft: ,Ich 
habe gesiegt.' Wer ist denn von ihm besiegt worden? 
Holt ihn herbei!" Und nachdem er ihn hatte holen 
Iassen, fragte er: ,,He, Mann, ich habe jetzt in der 
Schlacht gesiegt und komme jetzt, nachdem ich diesen 
Sieg davongetragen; wen hast aber du besiegt?" Darauf 
antwortete der Bodhisattva: ,,0 Grofikonig, auch wenn 
du in tausend oder in hunderttausend Schlachten ge- 
siegt hast, so ist dies doch ein schlechter Sieg, weil du 
deine Begierden nicht besiegt hast. Ich aber habe in 
meinem Innern die Lust unterdriickt und die Begierden 
besiegt.* 1 Wahrend er so sprach, blickte er nur auf 
den grofien Flufi und erzeugte dadurch die das Wasser 
zum Objekt der Versenkung habende Ekstase 1 ). Durch 
die Macht dieser Fahigkeit 2 ) aber setzte er sich in der 
Luft nieder und sprach, indem er dem Konige die 
Lehre verkundete, folgende Strophe: 

,, Nicht ist der Sieg ein guter Sieg, 
nach dem du noch besiegbar bist; 
doch das ist wohl ein guter Sieg, 
durch den du unbesiegbar wirst." 

druck bezeichnete Ruf: „Ich bin der Erste in der Welt“ usw. 
(vgl. „Leben des Buddha' 1 , S. 320) gemeint, sondern nur die 
Worte: „Ich habe gesiegt 1 '. 

') Die Ekstase wird auch herbeigefuhrt durch das Anstarren 
eines bestimmten, meist glanzenden Gegenstandes. In diesem 
Falle war das Meer das Objekt des Anstarrens. Chalmers fafit 
die Stelle etwas anders auf. 

2 ) Wer der Ekstase fahig ist, kann in der Luft gehen und 

stehen. 
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Als aber der Konig diese Lehre vernahm, gab er 
durch die Kraft erleuchteten Verzichtens die sinnlichen 
Begierden auf und sein Herz wandte sich zum Monch- 
werden; und auch das Heer des Konigs gab eben da- 
mals seine Begierden auf. Darauf fragte der Konig den 
Bodhisattva: ,,Wohin wollt Ihr jetzt gehen?“ Er ant- 
wortete: „Ich will mich nach dem Himalaya begeben 
und dort die Weltflucht der Weisen betatigen, o Grofi- 
konig.“ Da sprach der Konig: „Darum will auch ich 
die Welt verlassen“ und ging mit dem Bodhisattva fort. 
Das Heer, die Brahmanen und Hausvater, die ganze 
Menge, kurz alle Leute, die dort versammelt waren, 
gingen mit dem Konige zusammen fort. Da sagten die 
Einwohner von Benares: „Als unser Konig die Lehr- 
unterweisung des Spaten weisen horte, hat er sich vor- 
genommen Monch zu werden und ist samt seinem 
Heere fortgezogen; was sollen jetzt wir machen?“ Und 
samtliche Bewohner der zwolfYojanas messenden Stadt 
Benares verliefien ihre Heimat. Es war eine Versamm- 
lung, die sich zwolf Yojanas weit ausdehnte. Mit ihr 
ging der Bodhisattva nach dem Himalaya hin. 

Da wurde der Sitz heifi, auf dem sich der Gotter- 
kOnig Sakka niedergelassen hatte 1 ). Er dachte nach 
und merkte: „Der Spatenweise hat seine grofie Welt- 
flucht ausgefuhrt." Und er dachte: „Es wird eine 
grofie Versammlung werden; es ziemt sich ihnen einen 
Wohnort zu schaffen" und sprach zu Vissakamma 2 ): 
„Lieber, der Spatenweise hat seine grofie Weltflucht 
ausgefiihrt; es ziemt sich, fur sie einen Wohnort her- 
zustellen. Gehe du nach der Gegend des Himalaya 

') Wenn eine weltbewegende Tat ausgefiihrt wird, wird der 
Thron des Sakka (= Indra, vgl. 133, Anm. 2) heifi. Vgl. ,„Leben 
des Buddha 11 , S. 20. 

*) Vissakamma, skrt. Visvakarman, ist der gottliche Baumeister. 

19 * 
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und erschaffe an einer ebenen Stelle einen Ort fur eine 
Einsiedelei, dreifiig Yojanas lang und funfzehn Yoyanas 
breit.“ Jener gab mit dem Worte: „Es ist gut, Herr,“ 
seine Zustimmung zu erkennen, ging hin und tat so. — 
(Dies ist hier eine Zusammenfassung; die ausfuhrliche 
Erzahlung wird aber im Hatthipala-Jataka 1 ) gegeben 
werden. Letzteres namlich und dieses Vorliegende 
haben denselben Inhalt.) — Nachdem dann Vissakamma 
auf deni Einsiedeleiterrain eine Laubhalle geschaffen 
hatte, vertrieb er die schadlichen Tiere, Vogel und Da- 
monen von dort und stellte nach den verschiedenen 
Himmelsrichtungen einen fufibreiten Weg her; darauf 
ging er in seine Behausung. — Als aber der Spaten- 
weise mit seiner Versammlung nach dem Himalaya 
gekommen war, ging er nach dem von Sakka ge- 
schenkten Einsiedeleiterrain, nahm die von Vissakamma 
geschaffenen Monchsutensilien *) und wurde zuerst selbst 
Monch; dann nahm er die Versammlung in den Monchs- 
stand auf und verteilte an sie das Einsiedeleiterrain. 
Die dem Sakka entsprechenden Reiche gaben sie auf 3 ). 
Das dreifiig Yojanas messende Einsiedeleiterrain wurde 
angefiillt. — Nachdem sich darauf der Spatenweise urn 
die iibrigen Vorbereitungen zur Meditation bemiiht und 
zur Vollendung vorgedrungen war, gab er der Ver- 
sammlung ihre Betrachtungsstofle 4 ). Sie alle erreichten 


J ) Dies ist das 509. Jataka; bei Fausboell Band IV, S. 473 bis 
491. Doch wird hier nichts Naheres fiber diese Geschichte be- 
richtet. 

’) Vissakamma hat also auch gleich die ffir den Monch noti- 
gen Gebrauchsgegenstande geschaffen, namlich die Gewander, 
die Schale, den Seiher, den Gfirtel, das Schermesser und die 
Nadel. 

3 ) d. h. sie entaufierten sich alle ihrer der Herrlichkeit Sakkas 4 . 
nahe kommenden Vorzuge. 

*) Er tat also desselbe, wie spater Buddha; vgl. S. 16 u. 6 . 
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die Vollkommenheiten und wurden Bewohner der Brahma- 
welt; diejenigen aber, die ihnen aufwarteten, gelangtfen 
in die Gotterwelt 1 ). 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, ihr 
Monche, ist dies Herz, wenn es den Begierden anhangt, 
schwer davon loszulosen; und wenn die Luste herrschen, 
sind sie schwer aufzugeben und machen auch solehfe 
Weisen unwissend 11 diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte, verkundigte er die Wahrheiten. Am Ende der Ver- 
kundigung von den Wahrheiten aber gelangten einige zur 
Bekehrung, einige zur einmaligen Ruckkehr, einige zur 
Nichtruckkehr und einige zur Heiligkeit. Darauf stellte 
der Meister die gegenseitigen Beziehungen klar und ver- 
band das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Konig Ananda, die Versammlung war die Buddha- 
versammlung, der Spatenweise aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Spaten. 


71. Die Erzahlung von dem Vardiia- 
Baume 2 ). 

„Wer das, was fruher war zu tun.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehurig 
auf den Thera Kutumbiyaputta-Tissa 3 ). Eines Tages nSm- 
lich nahmen Sohne aus guten Familien, die zu Savatthi 
wohnten und gegenseitig befreundet waren, dreifiig ah 
Zahl, wohlriechende Substanzen sowie Blunien und Ge- 
wander und gingen in der Absicht die Lehrunterweisung 
des Meisters zu hOren, von einer grofien Menge begleitet, 
nach dem Jetavana. Hier setzten sie sich ein wenig in der 
Eisenbolzbaum-Umzaunung 4 ), der Salabaum -Umzaunimg 5 ) 

') Die hochste Welt nach der Brahmawelt. Gewohnlich nahm 
man sechs Gotterwelten an; vgl. ,,Leben des Buddha", S. 357. 

*) Varana ist der Baum Crataeva Roxburghii. 

*) d. h. Tissa, der Gutsbesitzers-Sohn. 

*) Die Stelle ist wohi so aufzufassen, daB innerhalb des 
Klosterparkes an einigen Stellen umzaunte Waldchen waren, die 
aus einerlei Baumen bestanden. 

5 ) Der Salabaum ist Shorea Robnsta. Er spielt anch in der 
Geschichte Buddhas eine Rolle; vgl. ,,Leben des Buddha", S. 6, 
9 f. und 286 ff. 


und dgl. nieder. Als dann zur Abendzeit der Meister sein 
von Wohlgeruchen duftendes Gemach verliefi, sich nach 
der Lehrhalle begab und auf seinem verzierten Buddhasitze 
Platz genommen hatte, gingen sie mit ihrer Umgebung 
nach der Lehrhalle, verehrten den Meister mit wohlriechen- 
den Substanzen und Blumen und begriifiten ihn, zu seinen 
an der Sohle mit dem Rade 1 ) versehenen, einer aufge- 
bluhten Lotosblume an Herrlichkeit gleichenden Filfien 
niedergebeugt. Darauf setzten sie sich ihm zur Seite und 
hQrten die Lehre. — Da kam ihnen folgender Gedanke: 
„So wie wir die vom Erhabenen verkiindigte Lehre ver- 
stehen, wollen wir Monche werden." Und als der Voll- 
endete die Lehrhalle verliefi, begaben sie sich zu ihm, 
begrufiten ihn und baten um Aufnahme in den Monchs- 
stand. Der Meister nahm sie in den Monchsstand auf. 

Nachdem sie nun ihre Lehrer und Unterweiser be- 
friedigt hatten 2 ), empfingen sie die Weihe. Funf Jahre 
verweilten sie bei ihren Lehrern und Unterweisern; und 
als sie die beiden Hauptstucke 3 ) sich ganz zu eigen ge- 
macht, als sie gelernt hatten, was schicklich und was un- 
schicklich sei, die drei Arten der Danksagung kannten 
und ihre Gewander genaht und gefarbt hatten, dachten 
sie: „Wir wollen das Asketenleben betatigen," Sie fragten 
darauf ihre Lehrer und Unterweiser um Erlaubnis und 
gingen zum Meister hin. Nachdem sie ihn begrtifit hatten 
und ihm zur Seite safien, brachten sie ihre Bitte vor: 
„Herr, wir sind unzufrieden mit den Existenzen 4 ), wir sind 
von Furcht vor Geburt, Alter, Krankheit und Tod gequalt; 
um uns darum von der Wiedergeburt zu erlosen, gebt 
uns einen Betrachtungsstoff!" Der Meister suchte unter 
den achtunddreifiig Betrachtungsstoffen einen passenden 
heraus und erklarte ihnen denselben. Als sie nun vom 
Meister ihren Betracbtungsstoff erhalten hatten, grufiten sie 
den Meister , umwandelten ihn von rechts und begaben 
sich auf ihre Zellen. Hier verabschiedeten sie sich von 
ihren Lehrern und Unterweisern, nahmen Almosenschale 

*) Eines der 32 Abzeichen des Buddha ist ein Rad auf der 
Fufisohle. 

*) d - h - als s ie durch ihr Wissen und ihren Eifer die Zufrie- 
denheit ihrer Lehrer erlangt hatten. 

) Damn sind wohl die Hauptregeln des Vinaya- und des 
Sutta-Pitaka gemeint. 

4 1 d ' h. wir mochten keiner weitern Existenz ausgesetzt sein. 



und Gewand und gingen fort urn das Asketenleben zu 
betatigen. 

Unter ihnen war aber ein Mdnch namens Kutumbika- 
putta-Tissa; der war trage, ohne Energie und begierig 
nach Wohlgeschmack. Dieser dachte folgendermafien bei 
sich: „Ich werde nicht imstande sein im Walde zu woh- 
nen, das Streben zu betatigen und mich durch Almosen- 
sammeln zu emahren. Warum soil ich fortgehen? Ich will 
umkehren." Und er gab sein Streben auf und kehrte um, 
nachdem er noch die Mdnche begleitet hatte. — Die anderen 
Monche aber wanderten im Reiche Kosala umher und 
kamen an ein Grenzdorf; in dessen Nahe verbrachten sie 
in einer Waldgegend die Regenzeit. Wahrend drei Mo- 
naten bemuhten sie sich voll Eifer; und so erfafiten sie 
den Keim der ubernatiirlichen Einsicht und erlangten die 
Heiligkeit, wobei sie die Erde aufjauchzen machten. Als 
die Regenzeit voruber war, feierten sie die Pavarana 1 ). 
Darauf dachten sie: „Wir wollen dem Meister den von 
uns erlangten Vorzug mitteilen" ; und sie verliefien diesen 
Ort und kamen allmahlich nach dem Jetavana zuriick. 
Nachdem sie hier Almosenschale und Obergewand beiseite 
gelegt, begriifiten sie ihre Lehrer und Unterweiser; darauf 
gingen sie, um den Vollendeten zu sehen, zum Meister hin, 
begriifiten ihn und setzten sich nieder. Der Meister be- 
gann ietzt mit ihnen ein liebevolles Gesprach. Nachdem 
sie ihm hierauf erwidert hatten, erzahlten sie dem Voll- 
endeten, welchen Vorzug sie erlangt hatten. Der Meister 
aber pries die Monche. 

Als aber der Thera Kutumbikaputta-Tissa sah, wie 
der Meister ihre Vorzuge erzahlte, bekam er selbst Lust 
das Asketenleben zu betatigen. Auch die Monche sagten: 
„Herr, wir wollen zu demselben Waldaufenthalt gehen und 
dort verweilen“, und baten ihn um Erlaubnis. Der Meister 
gab die Erlaubnis mit dem Worte: „Es ist gut.“ Und 
nachdem sie ihn gegriifit, gingen sie in ihre Zelle. — Der 
Thera Kutumbikaputta-Tissa aber wurde noch in derselben 
Nacht von ubermafiigem Streben erfullt; und als er zu 
stark das Asketenleben betatigte 2 ) und wahrend der mitt- 


*) Die grofie Beichtfeier am En de der Regenzeit ; vgl. S. 1 26, A. 3. 

2 ) Eine weitverbreitete Praxis der indischen Asketen bestand 
darin, dafi sie sich bemuhten moglichst lange unbeweglich zu 
stehen. In seinem Ubereifer will K. dies nachmachen ur.d 
schlaft dabei ein. 
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leren Nachtwache neben seiner Bank stehend einschlief, 
fiel er um und stQrzte zu Boden. Dabei brach er seinen 
Oberschenkelknochen und es befielen ihn grofie Schmerzen. 
Jene Monche aber pflegten ihn und konnten daher nicht 
fortziehen. 

Als sie nun zur Zeit der Aufwartung herbeikamen, 
fragte sie der Meister: „Habt ibr euch nicht gestem ver- 
abschiedet, ihr Monche, da ihr am nachsten Tage gehen 
wolltet?" Sie erwiderten: „Ja, Herr; aber unser Freund, 
der Thera Kutumbikaputta-Tissa ist, als er zur Unzeit und 
zu stark das Asketenleben betatigte, eingeschlafen, umgefallen 
und zu Boden gesttirzt. Dabei brach ihm der Oberschenkel- 
knochen und deswegen konnten wir nicht fortgenen. “ Da 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, hat 
dieser, nachdem er zuerst sein Streben aufgegeben hatte, zur 
Unzeit und zu stark das Streben betatigen wollen und 
euch dadurch einHindernis verursacht, sondern auch schon 
in fruherer Zeit hinderte er euch am I'ortgehen." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem war im Reiche Gandhara zu Takkasila 
der Bodhisattva ein weit und breit beruhmter Lehrer und 
unterwies fiinfhundert junge Brahmanen in den Wissen- 
schaften. Eines Tages nun gingen die Junglinge in den 
Wald um Holz zu sammeln und hackten dort Holz ab. 
Unter ihnen befand sich ein trager Jiingling. Als dieser 
einen grofien Varanabaum sah, meinte er, es sei ein 
trockner Baum, und dachte: „Ich will mich einen 
Augenblick niederlegen und dann auf den Baum hinauf- 
steigen, Holz herunlerwerfen und damit fortgehen." 
Und er breitete sein Obergewand aus und legte sich 
darauf; und schnarchend fiel er in Schlaf. — Die anderen 
jungen Brahmanen hatten inzwischen ihr Holz in Bun- 
del zusammengebunden und kamen mit dem Holz 
dorthin; und sie weckten ihn auf, indem sie ihn mit 
dem Fufie an den Riicken stieBen, und gingen dann 
fort. Der trage Jiingling stand auf; und indem er sich 
bestandig die Augen rieb, da der Schlaf noch nicht 



/ergangen war, stieg er auf den Baum, packte einen 
Zweig, bog ihn zu sich hin und brach ihn ab. Dabei 
zerbrach aber dieser Zweig und die abgesprungene 
Spitze verletzte ihn am Auge. Er hielt nun mit der 
einen Hand das Auge zu und brach mit der andem 
das feuchte Holz ab; dann stieg er vom Baume her- 
unter, band es in ein Bflndel zusammen, hob es auf 
und entfemte sich rasch. Hierauf legte er sein Bundel 
auf das von den anderen gesammelte Holz. 

An diesem Tage hatte eine Familie von einem 
LanddorfedenLehrereingeladenmit denWorten: „ Morgen 
werden wir Brahmanenbackwerk bereiten 1 ). “ Der Lehrer 
sprach daher zu den jungen Brahmanen: „Ihr Lieben, 
morgen miifit ihr in ein Dorf gehen. Ohne dafi ihr 
aber etwas gegessen habt, konnt ihr nicht gehen. Des- 
halb laBt in der Fruhe Reisschleim kochen; dann geht 
hin, nehmt dort die Portion, die ihr bekommt, sowie 
den Teil, der auf uns trifft, alles mit und kommt wieder 
hierher." Am friihen Morgen nun weckten sie eine 
Sklavin auf zum Bereiten des Reisschleims, indem sie 
sagten: „Koche uns rasch Reisschleim. “ Als diese aber 
Holz holte, nahm sie das oben liegende feuchte Varana- 
holz; und obwohl sie immer wieder mit dem Munde 
hineinblies, konnte sie das Feuer nicht anzunden und 
liefi dabei die Sonne aufgehen 2 ). Da sagten die jungen 
Brahmanen: „Es ist schon zu spat am Tage geworden; 
jetzt konnen wir nicht mehr fortgehen; 1 ' und sie gingen 
zu ihrem Lehrer hin. Der Lehrer fragte: ,,Wie, ihr 
Lieben, ihr seid nicht fortgegangen?“ Sie antworteten: 
„Ja, Meister, wir sind nicht gegangen.“ Er fragte weiter: 

*) Chalmers ubersetzt: „give him a brahminfeast“. Ich habe 
die im Petersburger Worterbuche angefuhrte Bedeutung ,,Back- 
werk“ fur „vacanakam“ vorgezogen. 

*) Sie brauchte so lange, bis die Sonne aufging. 



298 


„Warum?“ Darauf sprachen sie: ,,Der und der trage 
junge Brahmane hat, als er mit uns zum Holze ging, 
am Fufie eines Varanabaumes geschlafen; dann stieg 
er rasch hinauf und verletzte sich das Auge. Er nahm 
daher feuchtes Varanaholz und legte es oben auf das 
von uns geholte Holz. Nun meinte die Reisschleim- 
kochin, es sei trocknes Holz, und nahm es, konnte aber 
bis Sonnenaufgang kein Feuer damit anziinden. Aus 
diesem Grande entstand fur uns ein Hindernis zum 
Fortgehen.“ Als der Lehrer gehort hatte, was der 
junge Brahmane getan, sprach er: ,,Wegen der Tat 
blinder Toren entsteht eine solche Benachteiligung;“ 
und darauf sagte er folgende Strophe her: 

,,Wer das, was friiher war zu tun, 
erst hinterdrein zu tun begehrt, 
der bilfit es hinterdrein, wie der, 
der Holz abbrach vom Varana.“ 

Nachdem der Bodhisattva seinen Schiilern diese 
Ursache auseinandergesetzt und Almosen gespendet und 
andere gute Werke getan hatte, gelangte er am Ende 
seines Lebens an den Ort seiner Bestimmung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, verursacht dieser euch ein Hindernis, 
sondern auch schon friiher machte er es so“, diese Lehr- 
unterweisung beendigt hatte, stellte er die gegenseitigen 
Beziehungen klar und verband das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der junge Brahmane mit dem ver- 
letzten Auge der Monch mit dem gebrochenen Schenkel, 
die iibrigen jungen Brahmanen waren die Buddhaschar, 
der Brahmanenlehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Varanabaum. 
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72. Die Erz&hlung von dem tugendhaften 
Elefanten. 

„Wenn ungenugsam ist ein Mann." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
Devadatta. In der Lehrhalle hatten sich namlich die Monche 
niedergelassen, indem sie sagten: „Freund, der ungenug- 
same Devadatta kennt nicht dieTugenden des Vollendeten." 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
er zur Antwort bekam: „Zu der und der", sprach er: 
„Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Devadatta ungenugsam, 
sondem auch schon in fruherer Zeit war er ungenugsam; 
niemals kannte er eine Tugend." Und nach diesen Worten 
erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Gegend des Himalaya als ein 
Elefant seine Wiedergeburt. Als er den Schofi seiner 
Mutter verlassen, war er ganz weifi und glanzte wie ein 
Haufen Silbers, seine Augen aber glichen Edelsteinkugeln 
und zeigten die fiinf Arten des Glanzes. Sein Mund 
glich einem roten Tuche, sein Russel war wie ein mit 
Tropfen von rotem Gold gezierter Silberstrick; seine 
Ftifie waren wie von Lackarbeit. So war seine Person 
mit den zehn Vollkommenheiten geziert und zu aufier- 
ster Schonheit gelangt. 

Als er dann zu Verstand gekommen war, versam- 
melten sich die Elefanten vom ganzen Himalaya und 
warteten ihm bestandig auf. So lebte er, von achtzig- 
tausend Elefanten umgeben, in der Gegend des Himalaya. 
In der Folgezeit aber sah er das Fehlerbafte der grofien 
Schar ein und nahm, um allein zu sein, einsam in einem 
Walde seine Wohnung. Weil er aber so tugendhaft 
war, hatte er den Namen „der tugendhafte Elefanten- 
konig". 
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Nun war damals ein zu Benares wohnender Wald- 
arbeiter nach dem Himalaya gezogen, um sich die zu 
seinem Berufe notwendigen Gegenstande zu holen. Da 
er die Himmelsgegenden nicht zu unterscheiden ver- 
mochte, verirrte er sich vom Wege und lief von Todes- 
furcht erfafit herum, die Arme ausstreckend und laut 
klagend. Als der Bodhisattva sein lautes Klagen ver- 
nahm, dachte er: „Ich will diesen Mann von seinem 
Leid befreien;“ und von Mitleid getrieben ging er zu 
ihm hin. Als ihn aber jener sah, lief er aus Furcht 
davon 1 ). Als ihn der Bodhisattva davonlaufen sah, 
blieb er daselbst stehen. Da nun der Mann den Bodhi- 
sattva stehen bleiben sah, blieb er auch stehen. Dar- 
auf ging der Bodhisattva wieder vor und jener lief 
wieder davon. Als er ihn aber wieder stehen bleiben 
sah, blieb er auch stehen und dachte: „Dieser Elelant 
bleibt stehen, wenn ich davonlaufe, und kommt herbei, 
wenn ich stehen bleibe. Er will mir keinen Schaden 
zufugen, sondern wird mich von diesem Leid befreien 
wollen.“ Und er fafite Mut und blieb stehen. Da ging 
der Bodhisattva zu ihm hin und fragte: „Warum, he, 
klagst du bestandig, Mann?“ Jener erwiderte: „Herr, 
da ich die Himmelsgegenden nicht zu unterscheiden 
vermochte, habe ich mich verirrt und habe nun Todes- 
angst.“ — Darauf brachte ihn der Bodhisattva nach 
seiner Wohnung, emahrte ihn einige Tage mit Wald- 
beeren und sprach dann: „He, Mann, fiirchte dich 
nicht; ich will dich nach dem Menschenbereich zuriick- 
fiihren.“ Damit lieB er ihn auf seinem Rticken Platz 
nehmen und ging nach dem Bereich der Menschen. 

Der verraterische Mann aber dachte: „Wenn je- 
mand fragen wird, werde ich es anzeigen mtissen; “ und 

*) Die abseits von der Herde weilenden Elefanten gelten als 
besonders wild und gefahrlich. 
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wfihrend er auf dem Rticken des Bodhisattva safi, be- 
trachtete er die Kennzeichen der Baume und der Berge. 
Nachdem ihn aber der Bodhisattva herausgefuhrt und 
auf die grofie Strafie, die nach Benares fuhrt, gebracht 
hatte, entliefi er ihn mit folgenden Worten: „He, Mann, 
gehe auf diesem Wege; sage aber meinen Wohnort 
niemandem, gefragt oder ungefragt." Dann begab er 
sich nach seinem Wohnort. 

Der Mann aber begab sich nach Benares; und in- 
dem er dort umherging, kam er in die Strafie der 
Elfenbeinarbeiter. Da er nun die Elfenbeinarbeiter 
ihre Elfenbeinarbeiten ausfiihren sah, fragte er: „Wur- 
det ihr auch einen Zahn von einem lebenden Tiere 
nehtnen, wenn ihr ihn bekommt?“ Sie antworteten: 
„He, was sagst du? Der Zahn von einem lebenden 
ist doch viel wertvoller als von einem toten Ele- 
fanten.“ Darauf sprach er: „Deshalb werde ich euch 
den Zahn von einem lebenden Tier bringen; 11 und er 
nahm Reisevorrat mit nebst einer scharfen Sage und 
begab sich nach dem Aufenthaltsort des Bodhisattva. 
Als ihn der Bodhisattva sah, fragte er: ,,Warum bist 
du gekommen?“ Er erwiderte: „Herr, ich bin arm 
und elend und kann nicht leben. Deshalb bin ich ge- 
kommen um Euch um ein Stuck Zahn zu bitten; wenn 
Ihr es mir gebt, so werde ich damit fortgehen, es ver- 
kaufen und von demPreis hierfiir leben." Darauf sprach 
der Bodhisattva: „He, es soli sein; ich werde dir einen 
Zahn geben, wenn du ein Stuck von einer Sage hast 
um den Zahn abzuschneiden.“ Der Mann versetzte: 
,,Herr, ich bin mit einer Sage gekommen;“ und der 
Bodhisattva sagte: „Schneide also die Zahne mit der 
Sage ab und gehe damit fort.“ Und er kriimmte seine 
Ftifie und kauerte sich nieder in der Stellung einer 
Kuh. Jener aber schnitt ihm die zwei Hauptzahne ab - 



Darauf sprach der Bodhisattva: „He, Mann, ich gebe 
dir die Zahne nicht, weil mir die Zahne unlieb sind 
oder mir nicht gefallen; tausendmal und hunderttausend- 
mal lieber sind mir aber die Allwissenheitszahne, die 
imstande sind alle Dinge verstehen zu lehren. Darum 
soil mir dies Zahngeschenk zum Erwerben des Ver- 
standnisses der Allwissenheit dienen.“ Und er machte 
mit dem ROssel die Zahne zur Aussaat fur die Erkennt- 
nis der Allwissenheit 1 ) und gab jenem das Paar Zahne. 

Der Mann ging damit fort und verkaufte sie. Als 
aber das Geld dafur verschwunden war, ging er wieder 
zum Bodhisattva hin und sagte: ,,Herr, das Geld, das 
ich von dem Verkaufe Eurer Zahne erhielt, reichte mir 
nur zur Bezahlung meiner Schulden; gebt mir auch 
noch die iibrigen!“ Der Bodhisattva gab mit dem 
Worte: „Gut“ seine Zustimmung, liefi sie auf die 
vorige Art abschneiden und gab ihm die tibrigen Zahne. 
— Als jener diese verkauft hatte, kam er abermals und 
sagte: ,,Herr, ich kann nicht leben; gebt mir die Zahn- 
wurzeln!“ Der Bodhisattva sagte: „Gut“ und setzte sich 
wieder auf die vorige Art hin. Jetzt trat der schlechte 
Mensch auf den einem silbernen Seile gleichenden 
Russel des grofien Wesens, stieg auf die Stirngeschwulst 2 ), 
die dem Gipfel des Kelasa 3 ) glich, und stiefi mit der 
Ferse auf die Zahnenden. Als er so das Zahnfleisch 
beseitigt, stieg er wieder auf die Stirngeschwulst, schnitt 
mit der scharfen Sage die Zahnwurzeln ab und ging 
dann fort. Als er aber die rettende Nahe des Bodhisattva 


' d- h- er hob mit dem Russel die Zahne auf und gab sie 
dem Manne in der Erwartung, fur diese Gabe der Allwissenheit 
teilhaftig zu werdv.n. 

') Dies sind zwei Erhohungen auf der Stirn des Elefanten, 
die zur Brunstzeit anschwellen. 

s ) Kelasa ist einer der Gipfel des Himalaya. 
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verlassen hatte, barst die mehr als vier Nahutas 1 ) und 
zweihunderttausend Yojanas dicke feste Erde, die die 
grofie Last des Sineru-Berges, des Yugandhara 2 ) u. dgl. 
tragt, die auch iibelriechenden, ekelhaften Kot und Urin 
zu tragen imstande ist, auseinander, dasie dessen Fehler- 
anhaufung nicht er tragen konnte, und spaltete sich. 
Und sogleich kamen aus der grofien Avici-Holle s ) Flam- 
men hervor, umgaben den verraterischen Mann, wie 
wenn sie ihn mit einem passenden Todesgewande um- 
htillten, und nahmen ihn mit. 

Als so dieser Bosewicht in die Erde hinabgesunken 
war, sagte eine in diesem Geholz wohnende Baumgott- 
heit: „Einungeniigsamer, verraterischer Mann kann, auch 
wenn man ihm die Weltherrschaft gibt, nicht befriedigt 
werden.“ Und indem sie den Wald mit ihrer Stimme 
erfullte und die Lehre verkundete, sprach sie folgende 
Strophe: 

„Wenn ungenugsam ist ein Mann, 
der immer nur das Leere sieht, 
gibt man ihm auch die ganze Welt, 
man kann ihn nicht befriedigen." 

Indem die Gottheit so den Wald mit ihrer Stimme 
erfullte, verkundete sie die Lehre. Der Bodhisattva 
aber gelangte, nachdem er den Rest seines Lebens ver- 
bracht hatte, an den Ort seiner Bestimmung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mdnche, ist Devadatta ungenugsam, sondern auch 
schon fruher war er ungenugsam," diese Lehrunterwei- 
sung beendigt hatte, verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der Verrater Devadatta, die Baum- 


‘) Ein Nahuta ist iooooooo* oder 10000 Quadrillionen. 

*) Yugandhara ist der den Meru oder Sineru zunachst kon- 
zentrisch umgebende Bergkreis. 

*) Die Avici-Holle ist eine der acht grofien Hollen; vergl. 
S. 179, Anm. 2. 
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gottheit war Sariputta, der tugendhafte Elefantenkonig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem tugendhaften Elefanten. 


73. Die Erzahlung von dem Wahr- 
sprechen 1 ). 

„Furwahr, die Wahrheit sprachen wohl." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Vejuvana verweilte, mit Beziehung 
auf den Mordplan (des Devadatta). Als namlich die 
Monchsgemeinde sich in der Lehrhalle versammelt hatte, 
erzahlten sie von Devadattas Untugend , indem sie 
sagten: „Freund, Devadatta kennt nicht die Tugend des 
Meisters, sondem plant im merseine Ermordung." Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten: „Zu der und der,“ sprach er: „ Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, plant Devadatta meine Ermordung, son- 
dern auch schon fruher plante er dieselbe." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem regierte zu Benares Brahmadatta. Dieser 
hatte einen Sohn, Prinz Bdsewicht mit Namen; der war 
hart und grausam gleich einer verwundeten Schlange. 
Ohne zu schelten oder ohne zu schlagen snrach er mit 
niemandem. Den Leuten drinnen und drauBen war er 
wie Schmutz, der ins Auge gefallen ist, wie ein Kobold, 
der zum Fressen kommt, unangenehm und aufregend. 
— Eines Tages wollte er am Flusse spiel en und begab 
sich mit groBem Gefolge nach dem FluBufer. In diesem 
Augenblick erschien eine grofie Wolke. Die einzelnen 
Himmelsgegenden wurden unsichtbar. Da sprach er 
zu der Schar seiner Sklaven und Diener: „Geht, sag’ 
ich, nehmt michund bringt michin dieMitte desFlusses; 

Die Uberschrift bezieht sich, wie auch sonst ofters, ledig- 
lich auf den Anfang der Jataka-Strophe. 
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lafit mich dort baden und bringt mich dann wieder 
zuruck.“ AIs sie ihn dorthin gebracht hatten, iiber- 
legten sie: ,,Was wird uns der Konig tun? Lafit uns 
diesen Bosewicht gerade hier toten.“ Und sie sagten: 
„Gehe her, du Ungliicksvogel" und drtickten ihn unter 
das Wasser; darauf stiegen sie heraus und traten ans 
Ufer. AIs man sie fragte: „Wo ist derPrinz?“ sagten 
sie: ,,Wir haben den Prinzen nicht gesehen; wie er 
die aufsteigende Wolke sah, wird er ins Wasser ge- 
taucht und weiter gegangen sein.“ ] ) So kamen dies 
Hofleute zu dem Konig. Der Konig fragte: „Wo ist 
mein Sohn?“ Sie antworteten: „Wir wissen es nicht, 
Herr. Line Wolke stieg auf; da dachten wir, er sei 
voraus gegangen, und sind hergekommen.“ Der Konig 
liefi das Tor offnen und liefi da und dort nachsuchen, 
indem er selbst an das Flufiufer ging und sagte: 
,,Suchet nach!‘‘ Aber niemand fand den Prinzen. 

Dieser wurde, wahrend es finster war durch die 
Wolke und es regnete, auf dem Flusse dahingetrieben; 
da sah er einen Baumstamm, setzte sich darauf und 
trieb weiter, von Todesfurcht erfullt und laut jammemd. 
— Zu der Zeit aber hatte ein zu Benares wohnender 
Grofikaufmann am Flufiufer vierhundert Millionen ver- 
graben und war infolge seiner Geldgier als eine auf 
dem Schatze wohnende Schlange wiedergeboren wor- 
den. Ein anderer hatte an demselben Orte dreihundert 
Millionen vergraben und war infolge seiner Geldgier 
als eine auf dem Schatze wohnende Ratte wiedergeboren 
worden. Auch an den Wohnort dieser beiden drang 
das Wasser. Da entfernten sie sich auf dem Wege, 
auf dem das Wasser eingedrungen war, und fliichteten, 

v j Nach der Interpunktion in der Ausgabe von Fausboll ware 
eigentlich die Stelle etwas anders aufzufassen ; doch diirfte diese 
Interpunktion nicht richtig sein. 

Dutoit, Jatakam. 
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indem sie den FluB durchquerten. Dabei kamen sie an 
den Baumstamm, der von dem kOniglichen Prinzen be- 
setzt war; jedes von ihnen stieg auf eine Spitze des- 
selben und sie legten sich auch auf den Baumstamm. 
— Am Ufer dieses Flufies aber war ein Simbali-Baum 1 ), 
auf dem ein junger Papagei wohnte. Da aber die 
Wurzel des Baumes vom Wasser unterwaschen wurde, 
stilrzte der Baum in den FluB. Der junge Papagei flog 
auf; da er aber beim Regen nicht vor warts kommen 
konnte, setzte er sich auf die eine Seite jenes Baum- 
stammes. So trieben die vier Leute zusammen dahin. 

Zu der Zeit war der Bodhisattva im Reiche Kasi 
in einer Brahmanenfamilie des Nordens wiedergeboren 
worden. Als er herangewachsen war, betatigte er die 
Weltflucht derWeisen und erbaute sich an einer Kriim- 
mung des Flusses eine Laubhutte, in der er wohnte. 
Als er um die Mitternachtszeit herumwandelte , horte 
er den Schall vom lauten Jammern des Konigssobnes 
und dachte bei sich; „Wenn ein BiiBer wie ich, der 
voll Liebe und Mitleid ist, zuschaut, darf dieser Mann 
nicht sterben; ich will ihn aus dem Wasser heraus- 
ziehen und ihm das Leben wieder schenken." Und er 
trostete ihn mit den Worten: „Hab’ keine Furcht, hab’ 
keine Furcht;“ dann schritt er quer durch das Wasser, 
faBte den Baumstamm am einen Ende und zog ihn zu 
sich heran. Mit Elefantenstarke, mit Kraft begabt ge- 
langte er mit einer Bemuhung ans Ufer, hob den Prin- 
zen auf und setzte ihn ans Land. Als er die Schlange 
und die iibrigen Tiere sah, hob er sie auch auf und 
brachte sie in seine Einsiedelei. Hier ziindete er ein 


') Der Simbali-Baum oder Seidenbaum ist Bombax Hepta- 
phyllum. Vgl. S. 139, wo vom Seidenwalde in der Nahe des 
Berges Meru die Rede ist. 
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Feuer an; und da er dachte: „Diese sind die unglOck- 
licheren," erwarmte er zuerst den Korper der Schlange 
und der iibrigen Tiere und dann erst den Korper des 
koniglichen Prinzen. Als er auch diesen wieder gesund 
gemacht hatte und ihnen zu essen gab, gab er wieder 
zuerst der Schlange und den iibrigen Tieren zu fressen; 
dann erst wartete er jenem mit Waldbeeren auf. Da 
dachte der Konigssohn: „Dieser falsche Asket beachtet 
nicht mich, den kdniglichen Prinzen, und ehrt mehr die 
Tiere;" und er fafite einen Hafi gegen ihn. 

Als sie nun nach Verlauf einiger Tage alle wieder 
zu Kraft gelangt waren und die Wogen des Flusses 
sich verlaufen hatten, griiflte die Schlange den Asketen 
und sprach; „Herr, Ihr habt mir eine grofie Wohltat 
erwiesen. Ich bin aber nicht arm, sondern ich habe 
an der und der Stelle vierhundert Millionen vergraben. 
Wenn Ihr Geld braucht, so kann ich Euch dies ganze 
Geld geben; dann kommt an diesen Ort und ruft mich 
herbei, indem Ihr ruft: , Schlange! Nach diesen Worten 
entfemte sie sich. Die Ratte teilte dasselbe dem As- 
keten mit und sprach: „Stellet Euch an den und den 
Ort und ruft mich herbei mit dem Worte: ,Ratte!‘“ 
Darauf ging sie fort. Der Papagei griiBte aber den 
Asketen und sagte: „Herr, ich habe kein Geld. Wenn 
Ihr aber roten Reis braucht, da und da wohne ich; da 
geht hin und ruft mich mit dem Worte: ,Papagei!‘ Ich 
werde es dann meinen Verwandten mitteilen, sie roten 
Reis herbeiholen lassen so viel, dafi man viele Wagen 
damit anfiillen kann, und diesen Euch geben konnen.“ 
Nach diesen Worten flog er davon. Der letzte aber 
sagte nichts, da er zu Verraterei geneigt war; son- 
dern er dachte bei sich: ,,Wenn er zu mir kommt, 
werde ich ihn tSten" und sprach dann: „Herr, wenn 
ich zur Regierung gelangt bin, so kommt; ich werde 

20 * 
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Euch mit den vier Hilfsmitteln 1 ) aufwarten." Nach 
diesen Worten ging er fort. 

Nicht lange nach seinem Fortgehen aber gelangte 
er zur Regierung. Da dachte der Bodhisattva: „Ich will 
sie auf die Probe stellen. “ Und er ging zuerst zur 
Schlange, stellte sich nicht weit davon hin und rief: 
„Schlange!“ Auf das eine Wort hin kam sie heraus, 
griifite den Bodhisattva und sprach: „Herr, an diesem 
Orte sind vierhundert Millionen Gold; hebt sie alle auf 
und nehmt sie mit.“ Der Bodhisattva liefi sie gehen 
mit den Worten: „So soli es sein; wenn ich es brauche, 
werde ich daran denken.“ Darauf begab er sich zur 
Ratte und rief sie. Auch sie erschien sogleich. Der 
Bodhisattva liefi auch sie wieder gehen, begab sich zum 
Papagei und rief „Papagei!“ Auch dieser kam auf das 
eine Wort hin von der Spitze des Baumes herunter, 
begrufite den Bodhisattva und fragte: „Herr, soli ich 
es meinen Verwandten sagen und sie vom Himalaya- 
Landevon selbst gewachsenen Reis holen lassen?" Auch 
diesen liefi der Bodhivattva wieder sich entfernen, in- 
dent er sagte: „Wenn ich brauche, werde ich daran 
denken.“ 

Dann ging er fort um den Konig auf die Probe zu 
stellen und verweilte die Nacht im Parke des Konigs; 
am nachsten Tage brachte er seinen Anzug in Ord- 
nung und ging in die Stadt, nach seiner Gewohnheit 
Almosen sammelnd. In diesem Augenblicke umzog 
jener verraterische Konig, auf der Schulter eines reich 
geschmuckten Elefanten sitzend, mit grofiem Gefolge 
die Stadt von rechts her 2 ). Als er den Bodhisattva von 

L ) -Di e vier Hilfsmittel sind: Kleidung, Nahrung, Sitzgelegen- 
heit, Arznei. 

s ) Die Ehrenbezeigung jemand von rechts her zu umwan- 
deln wird also hier nicht einem einzelnen, sondern der ganzen 
Stadt zuteil. 



309 


feme sah, dachte er: „Dieser falsche Asket ist hierher 
gekommen, um imraer in meiner Nahe wohnen zu blei- 
ben. Damit er nicht inmitten der Versammlung ver- 
kiinde, was er mir Gutes getan, werde ich sogleich 
sein Haupt spalten lassen.“ Und er blickte seine Leute 
an. Als sie fragten: „Was sollen wir tun, Herr?“, 
sprach er zu ihnen: „Dieser falsche Asket kommt, 
glaub’ ich, um mich um etwas zu bitten. LaBt mich 
von diesem Unglucksvogel von Asketen nicht gesehen 
werden, sondern ergreift ihn, bindet ihm die Hande 
auf den Rucken und schlagt ihn bei jeder Strafien- 
kreuzung. Fiihrt ihn so zur Stadt hinaus, spaltet ihm 
auf der Richtstatte das Haupt und steckt seinen Korper 
an den Pfahl!" Sie stimmten zu mit dem Worte: 
„Gut,“ gingen hin, banden das grofle Wesen, schlugen 
ihn bei jeder Strafienkreuzung und begannen ihn nach 
der Richtstatte zu flihren. Wo immer aber der Bodhi- 
sattva geschlagen wurde, da schrie er nicht: „Mutter, 
Vater!“, sondem sprach unermudlich folgende Strophe: 

,,Furwahr, die Wahrheit sprachen wohl 

so manche Manner mit dem Wort: 

Wohl besser ist’s herauszuziehn 

ein Holzsttick als so manchen Mann.“ 

So sprach er diese Strophe, an welchem Orte 
immer er geschlagen wurde. Die weisen Manner aber, 
die ihn da horten, sagten: „He, du Weltfliichtling, hast 
du unserm Konig etwas Gutes getan? “ Darauf erzahlte 
der Bodhisattva die Begebenheit und fiigte hinzu: „So 
habe ich, als ich jenen aus der grofien Flut herauszog, 
mir selbst Unheil zugefiigt. So spreche ich, weil ich 
daran gedenke, dafi ich wahrlich nicht nach dem Worte 
der alten Weisen gehandelt.“ Als dies aber die Krieger, 
Brahmanen und die anderen Bewohner von Benares 



bdrten, sprachen sie zueinander: „Dieser verr&terische 
Kdnig erkennt nicht einmal die Tugend dieses Mannes 
an, der so voll Tugend ist und ihm selbst das Leben 
wieder schenkte. Was haben wir durch ihn fur einen 
Vorteil? Ergreifet ihn!“ Und voll Zorn erhoben sie 
sich von alien Seiten; und sie toteten , mit Spiefien, 
Steinen, Keulen und anderen Werkzeugen losschlagend, 
den Konig, der sich auf den Schultern seines Elefanten 
befand, fafiten ihn an den Fufien, zogen ihn herunter 
und warfen ihn in einen Graben, Darauf weihten sie 
den Bodhisattva zum Kdnig und tibertrugen ihm die 
Regierung. 

Wahrend nun dieser in Gerechtigkeit die Herr- 
schaft fuhrte, wollte er eines Tages wieder einmal die 
Schlange und die anderen Tiere erproben; und er ging 
mit groCem Gefolge zu dem Aufenthaltsort der Schlange 
hin und rief: ,,Schlange!“ Die Schlange kam, begriifite 
ihn und sprach: „Hier ist dein Geld, Herr; nimm es.“ 
Da liefi der Konig den Schatz von vierhundert Millionen 
Goldes von den Ministern aufheben, ging zur Ratte hin 
und rief: „Ratte!“ Auch sie kam, begriifite ihn und 
ubergab ihm die dreihundert Millionen. Der Konig liefi 
auch diese Summe von den Ministern nehmen; dann 
begab er sich nach dem Aufenthaltsort des Papageien 
und rief: „Papagei!“ Auch dieser kam, verehrte seine 
Fufie und sagte: „Wie, Herr, soli ich den Reis holen?" 
Der Konig erwiderte: „Wenn ich die Reiskorner brauche, 
wirst du sie holen; komm, lafi uns gehen!“ Und er liefi 
neben den siebenhundert Millionen Goldes auch die drei 
Tiere mitnehmen und kehrte in die Stadt zurtick. Hier 
stieg er auf den Soller seines Palastes und liefi den 
Schatz aufheben. Der Schlange liefi er zur Wohnung 
eine goldene Rohre, der Ratte eine kristallene Hohle 
und dem Papagei einen golden en Kafig machen; und 


der Schlange und dem Papagei liefi er als tagliche Nah- 
rung auf einer goldenen Platte gerostete Honigkorner, 
der Ratte duftende Reiskhrner geben. — Und er gab 
Almosen und tat andere gute Werke. So blieben die 
vier Leute zeitlebens einig und eintrachtig und ge- 
langten am Ende ihres Lebens an den Ort ihrer Be- 
stimmung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, geht Devadatta auf meine Totung aus, 
sondem auch schon fruher ging er darauf aus“, diese Lehr- 
unterweisung beschlossen hatte, stellte er die gegenseitigen 
Beziehungen klar und verband das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war Devadatta der Konig Bosewieht, 
die Schlange war Sariputta, die Ratte Mogallana, der Pa- 
pagei Ananda; der spater zur Regierung gelangte gerechte 
Konig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Wahrsprechen. 


74. Die Erzahlung von der Baumtugend. 

„Gut ist wohl der Verwandten Menge." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte. Als er namlich 
bemerkte, dab bei einem Streit um Wasser seine Ver- 
wandten zu grofiem Schaden kamen, begab er sich durch 
die Luft dorthin, setzte sich uber dem Rohinl-Flusse *) mit 
gekreuzten Beinen nieder, entsandte dunkle Strahlen und 
erschreckte damit seine Verwandten. Dann stieg er aus 
der Lult herab, setzte sich am Flufiufer nieder und er- 
zahlte ihnen etwas iiber ihren Streit. — Dies ist bier nur 
die Zusammenfassung; die ausftthrliche Darstellung wird 
im Kunala- Jataka 2 ) gegeben werden. — Nachdem aber da- 
mals der Meister mit seinen Verwandten geredet hatte, 
sprach er: „0 Grofikdnig, Ihr Verwandte mQflt gegen- 
seitig einig und eintrachtig sein." „Wenn namlich Ver- 
wandte eintrachtig sind, bekommen die Feinde keine Macht 
Qber sie. Sehen wir von den Menschen ab; auch ftir die 


‘) Der Name bedeutet der ,,rote Flufi“. 

*) Dies ist das 536. Jataka; bei Fausboll Bd. V, S. 412—456. 
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vemunftlosen Baume ziemt es sich eintrachtig zu sein.“ 
„Ehedem namlich traf in der Himalaya- Gegend ein grofier 
Sturm auf einen Salawald Weil aber dieser Salawald 
gegenseitig durch Baume, Straucher, Gebusch und Schling- 
pflanzen verbunden war, konnte der Sturm auch nicht 
einen Baum zu Fall bringen und ging fiber ihren Haup- 
tern hinweg. Einen groflen Baum aber mit einer Menge 
von Asten und Zweigen, der an einer offenen Stelle stand, 
entwurzelte er, weil er nicht mit anderen Baumen ver- 
bunden war, und brachte ihn zu Fall. Aus aiesem Grunde 
mflfit auch Ihr in Einigkeit und Eintracht leben." Und nach 
diesenWotten erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, starb 
der zum ersten Mai erschienene Grofikdnig Vessavana 1 ).' 
Darauf stellte Sakka einen anderen Vessavana auf. Der 
nach jenem Vessavana spater zur Welt gekommene 
Vessavana schickte nun den Baumen, Strauchern, Bii- 
schen und Schlingpflanzen 2 ) die Botschaft: „Jeder soli 
an dem Orte, der ihm gefallt, seinen Aufenthalt nehmen." 

Damals war der Bodhisattva in der Gegend des 
Himalaya in einem Salawalde als eine Baumgottheit 
wiedergeboren worden. Er spr ach zu seinen V erwandten : 
,,Wenn ihr euch Wohnungen sucht, so nehmt sie nicht 
in Baumen, die an einem offenen Platze stehen, son- 
dern nehmt sie in diesem Salawalde rings um die von 
mir gewahlte Wohnung herum.“ Die weisen Gottheiten 
nun taten nach den Worten des Bodhisattva und nah- 
men ihre Wohnung rings um die von ihm gewahlte 
Wohnung herum. Die Unklugen aber dachten: ,,Was 
sollen wir mit Wohnungen im Walde? Wir wollen in 


') Vessavana ist ein andrer Name fur Kubera, den Gott des 
Reichtums. Er steht unter Sakka (Indra) und ist natiirlich ebenso 
wie die anderen Gotter dem Tode und der Wiedergeburt unter- 
worfen. 

*) Gerneint sind natiirlich die in diesen Pflanzen wohnenden 
Gottheiten. 
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der Nahe von Menschen am Eingang von Dbrfern, 
Flecken und koniglichen Stadten unsere Wohnungen 
nehmen; denn die in der Nahe von Dorfern u. dgl. 
wohnenden Gottheiten gelangen zu grofier Ehre und 
Verehrung.“ Und sie nahmen in der Nahe der Menschen 
in grofien Baumen, die an einem offenen Platze wuchsen, 
ihre Wohnungen. 

Eines Tages aber entstand ein grofier Regensturm: 
weil er so stark war, fielen auch die altesten Wald- 
baume, die feste Wurzeln hatten, samt der Wurzel zur 
Erde mit zerbrochenen Asten und Zweigen. Als der 
Sturm aber zu dem Salawald kam, der durch gegen- 
seitige Verbindung fest stand, konnte er, obwohl er 
auf alien Seiten aut ihn traf, auch nicht einen einzigen 
Baum zu Fall bringen. — Darauf begaben sich die Gott- 
heiten, deren Wohnungen zerbrochen waren und die 
keine Zuflucht hatten, ihre Kinder an der Hand haltend, 
nach dem Himalaya und erzahlten den Gottheiten im 
Salawalde ihre Geschichte. Diese teilten dem Bodhi- 
sattva ihre Ankunft mit. Da sagte der Bodhisattva : 
,,Da sie das Wort der Weisen nicht annahmen, sind sie 
so ihrer Hilfsmittel beraubt worden. “ Und nach diesen 
Worten sprach er, die Lehre verkundend, folgende 
Strophe: 

„Gut ist wohl der Verwandten Menge 
aucb fur die Baume in dem Wald; 
den Waldbeherrscher selbst, den grofien, 
der Sturm nimmt fort, wenn er allein.“ 

Als der Bodhisattva dies auseinandergesetzt hatte, 
gelangte er am Ende seines Lebens an den Ort seiner 
Verdienste. 

Darauf sprach der Meister: „So, o GroBkonig, ziemt 
es sich fur Verwandte Eintracht zu bewahren; eintrachtig 
und einig lebet in Liebe zusammen." Nachdem so der 
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Meister diese Lebrunterweisung beschlossen hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals waren die 
Gottheiten das Buddhagefolge, die weise Gottheit aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Baumtugend. 


75. Die ErzShlung von dem Fische. 

„La£T Donner scballen, Pajjunna." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
Regen, den er veranlaflt hatte. Zu einer Zeit namlich regnete 
es nicbt im Reiche Kosala; das Getreide verdorrte, Qberall 
trockneten die Weiher, Lotosteiche und Tumpel aus. Auch 
in dem Jetavana-Lotosteich, der in der Nahe des Jetavana- 
Torerkers war, verschwand das Wasser. Die Fische und 
Schildkroten gerieten in den Schlamm und wurden, als 
sie so dalagen, von Krahen, Falken und anderen VOgeln 
mit ihren einer Speerspitze ahnlichen Schnabeln verletzt, 
herausgezogen und trotz ihres Straubens aufgefressen. — 
Als der Meister dies UnglQck der Fische und Schildkroten 
wahrnahm, dachte er, dasHerz voll tiefenMitleides: „Heute 
kommt es mir zu, es regnen zu lassen." Als die Morgen- 
dammerung kam, besorgte er semen Korper; und als er 
merkte, dafi es Zeit war fur den Almosengang, ging er, 
von einer grofien Schar Monche umgeben, mit Buddha- 
anmut nach Savatthi, um Almosen zu sammeln. Nach dem 
Mahle, als er von dem Almosengang nach Savatthi zuruck- 
kehrte, ging er in das Kloster und auf der Treppe stehend, 
die zum Jetavana-Lotosteich hinabfuhrte, sprach er zu 
Ananda: „ Ananda, hole mein Badegewand; ich will im 
Jetavana-Lotosteich baden. M Ananda versetzte: „IIerr, ist 
nicht im Jetavana-Lotosteich das Wasser verschwunden? 
Nur der Schlamm ist noch ubriggeblieben." Aber Buddha 
erwiderte: „Ananda, grofi ist die Buddhamacht; hole du 
das Badegewand/ Der Thera holte es und gab es ihm. 
Der Meister hullte sich mit dem einen Ende in das Bade- 
gewand, mit dem andern bedeckte er seinen Korper und 
blieb steben, indem er sprach: „Ich will im Jetavana- 
Lotosteich baden." 

In diesem Augenblicke wurde der mit gelben Gewan- 
dem belegte Steinsitz des Sakka warm. Dieser uberlegte: 
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„Was ist denn?“; und als er die Ursache merkte, rief er 
den Kbnig der Regenwolkengdtter herbei und sprach: 
„Lieber, der Master steht oben auf der Treppe, um im 
Jetavana-Lotosteich zu baden. Lasse es rasch regnen, 
dafl das ganze Reich Kosala zu einer Flut wird.“ Jener 
stimmte zu mit dem Worte: „Gut!“ Darauf nahm er eine 
Wolke als Unterkleid und eine als Oberkleid und sprang, 
das Wolkenlied singend, gegen Osten hin. Im Osten er- 
schien er als ein Wolkenhaufe so grofi wie die Flache 
einer Dreschtenne; dann wurde er zu hundert und zu tau- 
send Wolkenhaufen und donnemd und Blitze entsendend 
liefi er regnen, wie wenn ein Wassertopf mit der Offnung 
nach unten aufgestellt wird. Das ganze Reich von Kosala 
uberflutete er wie mit einer grofien Woge. — Indem nun 
der Gott in ununterbrochenem Strome regnen liefi, fullte 
er in einem Augenbbck den Jetavana-Lotosteich und das 
Wasser stand darin, den obersten Teil der Treppe be- 
ruhrend. 

Nachdem aber der Meister im Lotosteiche gebadet 
hatte, zog er seine zwei roten Gewander an, legte den 
Gflrtel darum, nahm das grofie Obergewand des Heiligen 
auf eine Schulter und ging, begleitet von der Monchs- 
gemeinde. In einem duftenden Gemache liefi er sich auf 
dem hergerichteten Buddhasitze nieder; als dann die 
Monchsgemeinde ihre Pflicbten erfullt, erhob er sich und gab r 
auf einem Absatz der Edelsteintreppe stehend, der Monchs- 
gemeinde eine Ermahnung. Hierauf entliefi er sie, ging 
in sein duftendes Gemach und nahm, auf der rechten 
Seite liegend, die Lowenlage 1 ) ein. — Als nun zur Abend- 
zeit die Monche in der Lehrhalle versammelt waren, unter- 
hielten sie sich folgendermafien: „Sehet, Freunde, die 
Freundlichkeit, Liebe und das Mitleid des mit den zehn 
Kraften Ausgestatteten! Als die verschiedenen Getreide- 
arten verdorrten und die mannigfaltigen Wasserbehalter 
austrockneten, als dadurch die Fische und Schildkroten in 
grofies Leid kamen, da dachte er infolge seines Mitleids: 
,Ich will viel Volks von Leid befreien. 1 Und er zog sein 
Badegewand an und oben auf der Treppe stehend liefi er 
den Gott regnen, dafi er das ganze Kdnigreich von Kosala 
wie mit einer grofien Woge uberflutete. Nachdem er so 
viel Volks von korperlichem und geistigem Leide befreit 
hatte, kehrte er in das Kloster zuruck." Wahrend dieses 


*) Vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 332, Anm. xoi. 



GesprSches verliefi der Meister sein duftendes Gemach, 
betrat die Lehrhalle und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr Mflnche, habt ihr euch jetzt hier niedecgelassen?" Als 
sie antwortetea: „Zu der und der,“ sprach er: „Nicht 
allein jetzt, ihr Monche, hat der Vollendete Regen veran- 
laflt, da viel Volks bedriickt war; auch fruher lieB er es 
regnen, als er in einem Tierleibe seine Wiedergeburt ge- 
nommen hatte, als er der Konig der Fische war." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem war in diesem Reiche Kosala, in diesem 
Savatthi, an der Stelle, wo dieser Jetavana-Lotosteich 
sich befindet, ein Teich, umgeben von einem Schling- 
pflanzengebiisch. Der Bodhisattva hatte als ein Fisch 
seine Wiedergeburt genommen und hielt sich dort auf, 
umgeben von einer Schar von Fischen. Wie es aber 
jetzt hier geschah, so regnete es aueh damals nicht in 
diesem Reiche. Das Getreide der Menschen verdorrte, 
in Tumpeln und anderen Wasserstellen versiegte das 
Wasser, die Fische und Schildkroten gerieten in den 
Schlamm. Auch in jenem Teiche hingen iiberall die 
Fische fest, die in den Schlamm geraten waren, und 
die Krahen und andere Vogel verwundeten sie mit 
ihren Schnabeln, zogen sie heraus und frafien sie auf. 
Als nun der Bodhisattva sah, in welches Ungluck die 
Schar seiner Verwandten geraten war, dachte er: ,,Dies 
ihr Ungluck zu beseitigen ist niemand aufier mir im- 
stande; ich will daher eine Betatigung des Glaubens 
vollziehen, den Gott zum Regnen veranlassen und so 
meine Verwandten vom Elend des Todes erretten." 
Und er schob den schwarzfarbigen Schlamm auseinander 
und kam heraus. Darauf offnete der grofie Fisch, der 
die Farbe hatte von Augenwimpernsalbe in einem Ge- 
fafi von kostbarem Holze 1 ), seine einem wohlgereinigten 

*) Der Bodhisattva war also ein Fisch von tiefschwarzer 
Farbe, was hier ruhmend hervorgehoben wird. Die Auffassung 
von Chalmers, diese Schwarze komme vom Schlamme her, der 
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'ub in gleichenden Augen, schaute zum Himmel und 
•ief zum Gotterkonig Pajjunna 1 ) hinauf: „He, Pajjunna, 
ich bin ungliicklich wegen meiner Verwandten. Warum 
afit du nicht regnen, da ich Tugendhafter bedriickt 
bin? Ich habe doch, obwohl ich an dem Orte, wo 
meine StammesangehSrigen ihre Nahrung einnehmen, 
geboren wurde, noch nie auch nur einen reiskorngrofien 
Fisch gefressen und auch kein anderes Geschopf ist je 
von mir seines Lebens beraubt worden. Wegen dieser 
Wahrheit lasse es regnen und erlose damit die Schar 
meiner Verwandten vom Ungliick!" Nachdem er so 
zum Gotterkonig Pajjunna geredet hatte, wie wenn er 
einem Diener oder Aufwarter einen Auftrag gabe 2 ) r 
sprach er folgende Strophe: 

„La£T Donner schallen, Pajjunna, 
zerstor’ damit der Krahe Schatz 3 ); 
versetz’ die Krahe doch in Schmerz, 
mich aber lSse von dem Leid!" 

Indem der Bodhisattva so zu Pajjunna redete, wie 
wenn er einem Diener oder Aufwarter einen Auftrag 
gabe, liefi er liber das ganze Reich von Kosala einen 
gewaltigen Regen niedergehen und erloste dadurch viel 
Volks vom Unheil des Todes. Am Ende seines Lebens 
aber gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, liefi der Vollendete regnen, sondem 
auch schon friiher, als er als Fisch wiedergeboren war, 


den Fisch vorher bedeckte, ist unhaltbar wegen des unmittelbar 
folgenden Vergleiches der Augen. 

*) Pajjunna, skr. Parjanya, ist der Regengott, der schon in 
vedischer Zeit sehr verehrt wurde. 

’) Er redet ihn namlich mit „He“ an, wie es typisch ist fur 
die Anrede der Herren an den Diener. 

3 ) Denn sobald es regnet, sind die Fische nicht mehr die 
Beute der Krahen. 



hat er Regen veranlaflt," diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
die Fischeschar die Buddhagemeinde, der Gotterkonig Paj- 
junna war Ananda, der Fischkonig aber war ich,“ 

Ende der Erzahlung von dem Fische. 


76. Die Erzahlung von der Furcht- 
losigkeit. 

„Von Furcht bin ich im Dorfe frei.“ Dies erzShlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen zu Savatthi wohnenden Laienbruder. Dieser nSm- 
lich war ein Bekehrter, ein edler Schuler. Aus irgend 
einem Grunde machte er zusammen mit einem Wagen- 
karawanenfuhrer eine Reise. In einer waldigen Gegend 
schirrten sie die Wagen ab und errichteten ein befestigtes 
Lager. Jener aber wandelte in der Nahe des Karawanen- 
fuhrers am Fufie eines Baumes auf und ab. — Es wollten 
aber fiinthundert Rauber das Lager ausplundern; und da 
sie merkten, dafi die Zeit giinstig sei, umringten sie mit 
Bogen, Keulen u. dgl. in den Handen das Lager. Der 
Laienbruder aber wanderte immer auf und ab. Als ihn die 
Diebe sahen, dachten sie: „Gewifi wird dieser derWachter 
des Lagers sein; wenn er eingeschlafen ist, wollen wir es 
ausplundern;" und da sie ihn nicht iiberwaltigen konnten, 
blieben sie da und dort stehen. Der Laienbruder aber 
beharrte bei seinem Wandeln wahrend der ersten Nacht- 
wache, wahrend der mittleren Nachtwache und wahrend 
der letzten Nachtwache. Als die Morgendammerung kam, 
warfen die Rauber, da sie keine Gelegenheit gefunden 
hatten, die mitgenommenen Steine, Keulen u. dgl. weg und 
liefen davon. 

Nachdem aber der Laienbruder seine Geschafte be- 
sorgt hatte, kehrte er wieder nach Savatthi zuruck. Und 
er ging zum Meister hin und fragte: „Herr, behQten die, 
welche sich selbst bewachen, auch einen andern?" Buddha 
erwiderte; „Ja, Laienbruder, wer sich selbst behutet, be- 
hutet auch den Nachsten; und wer seinen Nachsten be- 
hutet, der behutet auch sich selbst." Jener versetzte: 
„Wie schbn, Herr, ist dies vom Erhabenen gesagt! Ich 
wollte, als ich mit einem Karawanenfiihrer zusammen reiste, 
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‘ :h selbst behQten, indem ich am FuBe ernes Baumes 
f und ab wandelte, und habe damit die ganze Karawane 
behutet." Darauf sprach der Meister: „0 Laienbruder, 
auch fruher schon haben Weise, als sie sich selbst behfl- 
teten, auch ihren Nachsten behutet." Und nach diesen 
Worten erzahlte er auf seine Bitte folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war und die Siindlich- 
keit einsah, die in den Begierden liege, betatigte er die 
Weltflucht der Weisen und wohnte im Himalaya. Um 
sich mit Salz und Saurem zu versehen, ging er einmal 
auf das Land; und als er auf dem Lande seinen 
Almosengang machte, traf er mit einem Karawanen- 
fuhrer auf dem Wege zusammen. Als die Karawane 
in einer waldigen Gegend ihr Lager errichtet hatte, be- 
tatigte er unweit von der Karawane, uber das Gluck 
der Ekstase nachdenkend, am Fufie eines Baumes das 
Aufundabwandeln. — Nachdem aber die Zeit des Abend- 
mahles voruber war, kamen funfhundert Rauber, um 
diese Wagenkarawane auszupliindem und umringten 
sie. Als sie den Asketen sahen, dachten sie: „Wenn 
dieser uns sieht, wird er es den Leuten der Karawane 
mitteilen; wir wollen pliindern, wenn er eingeschlafen 
ist." Und sie blieben dort stehen. Der Asket aber 
wandelte die ganze Nacht auf und ab. Da nun die 
Rauber keine Gelegenheit gefunden hatten, warfen sie 
alle die Keulen und Steine, die sie mitgenommen hatten, 
weg und riefen zu den Leuten der Wagenkarawane 
hin: „He, ihr Karawanenleute, wenn dieser am Fufie 
des Baumes auf und ab wandelnde Asket heute nicht 
gewesen ware, ware euch alien eine grofie Pliinderung 
zuteil geworden. Bereitet morgen dem Asketen eine 
grofie Eh rung!" Nach diesen Worten entfernten sie sich. 
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Als die anderen aber bei Tagesanbruch die von 
den Raubern weggeworfenen Keulen, Steine u. dgl. 
sahen, furchteten sie sich; und sie gingen zum Bodhi- 
sattva hin, griifiten ihn und fragten: „Herr, habt Ihr 
die Rauber gesehen?" Er erwiderte: „Ja, Freunde, 
ich habe sie gesehen." Sie fragten weiter: „Herr, da 
Ihr diese so vielen Rauber sahet, befiel Euch da keine 
Furcht, keine Angst?" Darauf versetzte der Bodhisattva: 
„Freunde, beim Anblick von Raubern hat der Furcht, der 
Geld hat; ich aber habe kein Geld. Warum soil ich 
mich also ftirchten? Ob ich im Dorfe wohne oder im 
Walde, Furcht oder Angst habe ich nicht." Und nach 
diesen Worten sprach er, die Lehre erklarend, folgende 
Strophe : 

„Von Furcht bin ich im Dorfe frei, 
im Wald auch kenn’ ich keine Angst. 

Den rechten Weg hab’ ich betreten 
in Liebe und Barmherzigkeit." 

Als der Bodhisattva durch diese Strophe die Lehre 
erklart hatte, wurde er von diesen Leuten beruhigten 
Herzens geehrt. Und nachdem er zeitlebens die vier 
Vollkommenheiten betatigt, wurde er im Brahmahimmel 
wiedergeboren. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung bescblos- 
sen hatte, stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: „Damals waren 
die Karawanenleute die Buddhaschar, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Furchtlosigkeit. 


77. Die Erzahlung von den grossen 
Traumen. 

„Kurbisse versinken." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die sechzehn 
groBen Traume. Als namlich eines Tages der Konig von 
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Kosala in der Nacht eingeschlafen war, sah er wfihrend 
der letzten Nachtwache sechzehn grofie Traume. Zitternd 
vor Furcht erwachte er und dachte: „Was wird mir jetzt 
geschehen, nachdem ich diese Traume geschaut?" Und 
von Todesfurcht erfafit, dachte er daruber nach, auf seinem 
Lager liegend. — Als aber die Nacht vergangen war, 
kamen die Brahmanen und Hauspriester zu ihm und frag- 
ten: „Habt Ihr gut geruht, o Grofikonig?" Er antwortete: 
„Woher soli es mir gut gehen, ihr Lehrer? Heute zur Zeit 
der Morgendammerung schaute ich sechzehn grofie Traume; 
und seitdem ich diese gesehen habe. bin ich voll Furcht. 
Sprecht, ihr Lehrer!" Als sie erwiderten: „Wenn wir sie 
gehort, werden wir es wissen," erzahlte er den Brah- 
manen die Traume, die er gesehen, und fragte: „Was 
wird mit mir geschehen, weil ich diese Traume schaute?" 
Die Brahmanen schuttelten die Hande 1 ); und als er fragte: 
„Warum schilttelt ihr die Hande?", antworteten sie: 
„Schlimm, o Grofikonig, sind die Traume." „Was wird 
ihre Erfullung sein?" „Ein Schaden for das Reich, ein 
Schaden fur das Leben, ein Schaden fiir das Vermogen, 
eines von diesen dreien ist es." „Kann man noch ab- 
helfen oder nicht?" „Gewifi sind diese Traume, weil sie 
gar zu arg sind, ohne Abhilfe; wir aber wollen sie ab- 
helfbar machen. Wenn wir nicht dafur eine Abhilfe 
schaffen konnen, was hat dann unser ganzes Lernen fur 
einen Wert?" „Was wollt ihr aber tun um eine Abhilfe 
zu schaffen?" „Wir werden an jeder Strafienkreuzung ein 
Opfer darbringen, o Grofikonig." Zitternd vor Furcht sprach 
der Konig: „Ihr Lehrer, mein Leben ist also in eurer 
Hand; bewirkt rasch meine Rettung." Die Brahmanen 
dachten: „Wir werden viel Geld erhalten, wir werden 

viel feste und flussige Speise zu essen bekommen;" und 
erfreut und befriedigt sagten sie: „Bekiimmere dich nicht, 
o GrofikPnig." Nachdem sie so den Konig getrostet hatten, 
verliefien sie den Palast des Konigs und machten aufier- 
halb der Stadt eine Opfergrube. Darauf holten sie aus- 
gewahlte, ausgezeichnete Mengen von Vierfufilern, brachten 
Scharen von Vogeln herbei und liefen immer hin und her, 
indem sie sagten: „Dies und das mufi man noch be- 
kommen." 

Als aber die Furstin Mallika diese Dinge bemerkte, 
ging sie zum KOnige hin und fragte: „Warum, o Grofi- 

‘) Ein Zeichen der Trauer, wie sonst das Ringen der Hande. 

Dutoit, Jatabam. 
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k6nig, laufen die Brahmanen immer herum?" Er erwiderte: 
„Du bist ein Gluck fur uns; du merkst nicht die Schlange, 
die an der Ohrwurzel sich befindet." „Was bedeutet dies, 
o Grofikonig?" „Ich habe solch bose Traume gesehen; 
nun haben die Brahmanen gesagt: ,Von drei Ubeln wird 
eines geschehen; urn diese zu beseitigen, wollen wir ein 
Opfer bringen. 1 Aus diesem Grunde laufen sie immer hin 
und her.“ „Hast du aber auch, o Grofikonig, den nach 
der Abhilfe der Traume gefragt, der in der Welt der 
Gotter und Menschen der oberste Brahmane ist?" „Wer 
ist denn aber, Liebe, in der Welt der Gotter und Men- 
schen der oberste Brahmane?" „Kennst du nicht in der 
Welt der Gotter und Menschen den ersten Mann, den All- 
wissenden, Reinen, Unbefleckten, den groBen Brahmanen? 
Der Erhabene durfte den Inhalt desTraumes kennen; gehe 
hin und frage ihn, o Grofikonig!" „Es ist gut, Fiirstin," 
versetzte der Konig; und er ging in das Kloster, begrvifite 
den Meister und setzte sich nieder. Der Meister liefi seine 
stifle Stimme ertonen und fragte: „Warum, o Grofikonig, 
bist du so fruh 1 ) gekommen?" Der Konig antwortete: 
„lch, Herr, sah zur Zeit der Morgendammerung sechzehn 
groBe Traume und voll Angst teilte ich sie den Brahmanen 
mit. Die Brahmanen sagten: ,Schlimm, o Grofikonig, sind 
die Traume; um ihre Wirkung zu beseitigen, wollen wir 
an jeder Strafienkreuzung ein Opfer darbringen. 1 Jetzt ver- 
anstalten sie das Opfer; viele Geschopfe sind darum von 
Todesfurcht erftillt. Ihr aber seid in der Welt der Gotter 
und Menschen der erste Mann; mit Bezug auf die Ver- 
gangenheit, Zukunft und Gegenwart gibt es nichts Erkenn- 
bares, was nicht in den Bereich Eurer Erkenntnis gelangt. 
Saget mir die Erftillung dieser Traume, Erhabener." Buddha 
erwiderte; „So ist dies, o Grofikonig; in der Welt der 
Gotter und Menschen ist aufier mir niemand imstande den 
Inhalt oder die Erftillung dieser Traume zu erkennen. Ich 
werde es dir mitteilen; erzahle du mir aber die Traume 
in der Art, wie du sie gesehen." „Gut, Herr," versetzte 
der Konig; und indem er die Traume in der Art, wie er 
sie gesehen, erzahlte, sagte er: 

„Stiere, Baume, Kuhe, Rinderfarren, 

dann ein Rofi, ein Becken, Schakalweibchen, Krug, 


Die Zeit um Buddha zu besuchen war der spate Nach- 

mittag. 
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Lotosteich, ungarer Reis und Sandel; 

Kiirbisse versinken, Steine schwimmen, 

Frosche dann verschlingen schwarze Schlangen, 

eine Krahe ist von Gold umgeben, 

aufgeregt der Wolf in Furcht vor wilden Ziegen." 

Nachdem er diese Ubersicht gegeben hatte, erzahlte 
er: „Wie, Herr? Den einen Traum sah ich folgender- 
mafien: Vier schwarze Stiere von der Farbe der Augen- 
wimpemsalbe waren um zu kampfen von den vier Himmels- 
gegenden in den Hof des Konigs gekommen; und wahrend 
viel Volks sich versammelt hatte um den Stierkampf an- 
zusehen, gaben sie sich den Anschein, als wollten sie kamp- 
fen, schrien und brullten, gingen aber weg, ohne ge- 
kampft zu haben. Dies sab ich als ersten Traum; was ist 
seine Bedeutung?" Buddha erwiderte: n O Grofikonig, die 
Erfiillung dieses Traumes wird nicht zu deiner und nicht 
zu meiner Zeit geschehen. In der Zukunft aber, wenn die 
Konige armlich und ungerecht, wenn die Menschen un- 
redlich sein werden, wenn die Welt sich ganz verandert 
hat, wenn das Gute verschwunden und das Bose ange- 
wachsen ist, zur Zeit, da sich die Welt verschlechtert hat, 
wird es gar nicht mehr regnen, die Flifie des Sturmes 1 ) 
werden kraftlos sein, das Getreide wird vertrocknen, eine 
Hungersnot wird eintreten. Dann werden sich, als ob sie 
regnen wollten, an den vier Himmelsgegenden Wolken 
erheben, so dafl die Frauen den Reis und andere Dinge, 
die sie in der Sonne ausgebreitet haben, in das Haus 
hineintragen aus Furcht, sie wurden nafi, und daB die 
Manner mit Spaten und Korben in den Handen hinaus- 
gehen um die Damme fest zu machen. Nachdem diese 
Wolken aber sich den Anschein gegeben, als ob sie regnen 
wollten, nachdem sie gedonnert und Blitze entsandt haben, 
werden sie wie Stiere, die nicht gekampft, davon ziehen, ohne 
geregnet zu haben. Das ist die Bedeutung dieses Trau- 
mes; ftir dich aber entsteht durch ihn kein Schaden, son- 
dern du hast nur in bezug auf die Zukunft den Traum ge- 
sehen. Die Brahmanen aber sagten so, weil sie auf ihren 
Unterhalt bedacht waren. “ 

Nachdem der Meister so die Erfullung des Traumes 
erzahlt hatte, sprach er: „Erzahle mir den zweiten, o 


*) d. h. es werden keine Sturme mehr herankommen, die ja 
in Indien stets Vorboten von Regen sind. 

OJ* 
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Grofikonig!" Der Kdnig sagte: „Den zweiten, Herr, sail 
ich folgendermafien: Kieine Baume und Straucher durch- 
brachen den Erdboden; und nachdem sie eine Spanne oder 
eine Elle hoch geworden waren, bliihten sie und trugen 
Frucht. Dies sah ich als zweiten Traum; was ist dessen 
Bedeutung?" Buddha antwortete: „0 Grofikonig, die £r- 
ftillung dieses Traumes wird zur Zeit der Weltverschlech- 
terung eintreten, zur Zeit, da die Menschen ein kurzes Leben 
baben. In Zukunft namlich werden die Wesen scharfere 
Geluste haben; vor dem gehorigen Alter werdin die Mad- 
chen mit den Mannern verkehren, werden sie ihre Reini- 
gung haben, schwanger werden und Sohne und Tochter 
bekommen. Wie die Bliiten der kleinen Baume, so wird 
ihre Reinigung; wie deren Frucht, so werden ihre Sohne und 
Tochter sein. Auch dartiber brauchst du also keine Furcht 
zu haben. Erzahle den dritten, o Grofikonig!" 

Der Konig sprach weiter: „Ich sah, Herr, wie Ktihe 
die Milch von an demselben Tage geborenen Kalbern 
tranken. Dies ist mtin dritter Traum; was ist dessen Be- 
deutung?" Buddha erwiderte: „Auch dieses Traumes Er- 
fflllung wird in der Zukunft geschehen, wenn bei den 
Menschen die Werke der Ehrerbietung gegen die Alteren 
verschwunden sind. In Zukunft namlich werden die Wesen 
ihren Eltern und Schwiegereltern keine Bescheidenheit mehr 
entgegenbringen, sondern selbst ihre Familie regieren. 
Wenn sie den Alten geben wollen, so viel sie an Nah- 
rung und Kleidung bedtirfen, werden sie es geben; wenn 
sie es nicht geben wollen, werden sie es nicht geben. 
Hilflos und unselbstandig werden die Alten nur durch die 
Gunst der Jungen leben, wie wenn grofie Kuhe die Milch 
von an demselben Tage geborenen Kalblein trinken wflr- 
den. Auch dartiber also brauchst du keine Furcht zu 
haben. Erzahle den vierten!" 

„Herr, ich sah, wie Fuhrleute grofie Ochsen, die hoch 
und breit waren, nicht zusammen anschirrten, sondern wie 
sie junge Rinderfarren an das Joch schirrten. Da diese 
das Joch nicht ziehen konnten, warfen sie es ab und 
blieben stehen und die Wagen kamen nicht vorwarts. 
Dies ist mein vierter Traum; w r as ist dessen Bedeutung?" 
„Auch dieses Traumes Erfullung wird in der Zukunft statt- 
finden, zur Zeit, da die Kdnige ungerecht sind. In der Zu- 
kunft namlich werden die armiichen, ungerechten Konige 
den weisen Ratgebern, die des alten Brauches kundig und 
imstande sind ihre Geschafte zu erledigen . keine Ebre er- 
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weisen; in der Gerichtshalle werden sie die weisen, ge- 
setzeskundigen alten Minister nicht den Richterstuhl ein- 
nehmen lassen. Den diesen entgegengesetzten ganz Jungen 
aber werden sie Ehre erweisen und solche werden sie den 
Richterstuhl einnehmen lassen. Diese werden, da sie die 
Geschafte des Konigs und das Geziemende nicht verstehen, 
dieser Ehre nicht gewachsen sein und werden die Ge- 
schafte des Kbnigs nicht erledigen konnen; und infolge 
ihrer Unfahigkeit werden sie das Joch der Geschafte ab- 
werfen. Die alten, weisen Minister, denen keine Ehre er- 
wiesen wird, obwohl sie die Geschafte zu erledigen ver- 
standen, werden denken: ,Was haben wir mit diesen zu 
tun? Wir stehen draufien; die jungen Rnaben, die drinnen 
sind, werden es verstehen* und werden auch die ihnen 
zukommenden Angelegenheiten nicht erledigen. So wird iiber- 
all fur diese Konige eine Schadigung entstehen und es 
wird sein, wie wenn man Kalberfarren, die das Joch nicht 
zu ziehen imstande sind, an das Joch anschirrt, die groBen 
Ochsen aber nicht in der Reihe an das Joch anschirrt. 
Auch dariiber brauchst du also keine Furcht zu haben. 
Erzahle den funften!" 

„Herr, ich sah ein Rofi, das auf beiden Seiten ein 
Maul hatte. Auf zwei Seiten gab man ihm Futter und mit 
zwei Maulern fraB es. Dies ist mein funfter Traum; was 
ist seine Bedeutung?" „Auch dieses Traumes Erfullung 
wird in derZukunft stattfinden zurZeit ungerechter Konige. 
In Zukunft namlich werden ungerechte und torichte Kbnige 
ungerechte und habgierige Menschen auf den Richterstuhl 
setzen. Wenn diese bosen, das Gute nicht berucksich- 
tigenden, torichten Leute in der Halle sitzen und Recht 
sprechen, werden sie von beiden Parteien, von Freund und 
Feind, Geschenke annehmen, wie wenn ein Pferd mit zwei 
Maulern Futter verzehrte. Auch dariiber brauchst du keine 
Furcht zu haben. Erzahle den sechsten!“ 

„Herr, eine grofie Volksmenge reinigte eine goldene 
Schussel, hunderttausend an Wert, und reichte sie dann 
einem alten Schakal, damit er seinen Urin hineinlieBe. Ich 
sah, wie er seinen Urin hineinlieB. Dies ist mein sechster 
Traum; was ist seine Bedeutung?" „Aucb dieses Traumes 
ErfQllung wird erst in der Zukunft eintreten. In Zukunft 
namlich werden ungerechte Kbnige trotz ihrer Abstammung 
den Sohnen aus guter Familie, die edler Herkunft sind, 
aus Verdacht keine Ehre erweisen und werden Leute aus 
keiner Familie erhohen. So werden die Leute aus edlen 
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Familien ins Elend kommen, die Leute aus niedrigen Fa- 
milien aber werden zu Herren werden. Da nun die Leute 
aus guter Familie sich nieht mehr erhalten konnen, wer- 
den sie denken: ,Durch diese werden wir uns erhalten* 
und diesen Leuten aus keiner Familie ihre Tbchter zu 
Frauen geben. Die Vereinigung dieser Tbchter aus gutem 
Hause aber mit den Leuten aus keiner Familie wird sein, 
wie wenn man einen alten Schakal auf eine goldene 
Schussel seinen Urin machen lafit. Auch daruber brauchst 
du keine Furcht zu haben. Erzahle den siebenten!" 

„Herr, nachdem ein Mann einen Strick hin und her 
gedreht hatte, warf er ihn zu seinen Fiifien; darauf frafi 
ein hungriges Schakalweibches, das unter der Bank lag, 
auf der er saB, den Strick auf, ohne dafi er es merkte. 
So sah ich. Dies war mein siebenter Traum; was ist 
seine Bedeutung?" „Auch dieses Traumes Erfullung wird 
erst in der Zukunft stattfinden. In Zukunft namlich wer- 
den die Weiber gierig nach Mannern, gierig nach Brannt- 
wein, gierig nach Schmuck, gierig nach der Strafie, gierig 
nach Belustigung werden. Voll schlechten Betragens und 
schlechten Wandels werden sie das von ihren Gatten durch 
Ackerbau, Viehhuten und und andere Arbeiten kummer- 
lich und mit Muhe erworbene Geld verschleudern , indem 
sie mit ihren Buhlen Branntwein trinken, Kranze, Parfums 
und Salben gebrauchen, im Hause auch die drangende 
Arbeit nicht beachten, aus Offnungen oben an der Um- 
zaunung des Hauses auf ihre Buhlen herabschauen, den 
fur morgen zur Aussaat bestimmten Samen zerstoflen, Reis- 
schleim und Kuchen daraus machen und diese verzehren; 
gerade wie das hungrige Schakalweibchen , das unter der 
Bank lag, den hin und her gedrehten Strick, der zu Fufien 
des Seilers gefallen war. Auch daruber brauchst du keine 
Angst zu haben. Erzahle den achten!" 

„Herr, am Tore des Konigs sah ich einen groflen, ge- 
fiillten Wasserkrug stehen, der von vielen leeren Kriigen 
umgeben war. Es brachten aber die vier Kasten 1 ) aus 
den vier Haupt- und den vier Nebenhimmelsgegenden be- 
standig in Kriigen Wasser herbei und fullten den vollen 
Krug. Das immer wieder bineingefiillte Wasser stieg her- 
aus und lief davon; dennoch aber besprengten sie immer 

*) Die vier Kasten in den buddhistischen Quellen sind die 
Krieger (Adligen), die Brahmanen, die Burger (Vessa) und die 
Niedrigen (Sudda). 
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wieder den Krug. Nach den leeren Krugen aber sah nie- 
mand. Dies war mein achter Traum; was ist dessen Be- 
deutung?" „Auch dieses Traumes Erfullung wird erst in 
der Zukunft stattfinden. In der Zukunft namlich wird die 
Welt sich verschlechtern ; das Konigtum wird matt, die 
Konige werden elend und armlich werden. Wer der Herr 
von ihnen ist, in dessen Schatz werden nur hundert- 
tausend Kahapanas sein. Da es ihnen so schlecht gehen 
wird, werden sie alle Landleute fur sie saen lassen; die 
geplagten Menschen werden ihre eigenen Arbeiten aufier 
acht lassen und nur urn der Konige widen die verschie- 
denen Getreidearten l ) und Hiilsenfruchte saen , behiiten, 
abschneiden, dreschen und hereinbringen. Sie werden 
ferner Zuckerrohrfelder anbauen, Miihlen errichten, Miihlen 
treiben, Zuckersaft u. dgl. kochen; sie werden Blumen- 
garten und Obstgarten anlegen und die an den verschie- 
denen Stellen gewachsenen Getreidepflanzen u. dgl. herbei- 
holen. Damit aber werden sie nur das Vorratshaus des 
Kdnigs anfullen; auf die Vorratskammern in ihrem eigenen 
Hause werden sie nicht einmal hinschauen. Dies ist gleich 
der Fullung des vollen Kruges, wobei man alle die leeren 
Kriige nicht einmal ansieht. Auch dariiber braucbst du 
keine Angst zu haben. Erzahle den neunten!" 

„Herr, ich sah einen mit funffarbigen Lotosblumen 
bedeckten tiefen, von alien Seiten zuganglichen Lotosteich; 
von alien Seiten her stiegen Zweifiifier und Vierfufiler 
dort hinab und tranken dort Wasser. In der Mitte dieses 
Teiches, da wo er tief war, war das Wasser trtibe, in der 
Gegend des Ufers aber, da wo die Zweifiifier und Vier- 
fufiler herankamen, war er klar, durchsichtig und unge- 
trubt. So sah ich. Dies war mein neunter Traum; was 
ist seine Bedeutung?" „Auch dieses Traumes Erfullung 
wird erst in der Zukunft stattfinden. In Zukunft namlich 
werden die Konige ungerecht werden; infolge von Be- 
gierde u. dgl. 2 ) werden sie auf uble Art ihre Regierung 
fuhren. Nicht nach der Gerechtigkeit werden sie Recht 
sprechen, auf Geschenke werden sie versessen sein und 
gierig nach Geld, gegen die Bewohner ihres Reiches wer- 

-) Sieben Getreidearten werden in den buddhistischen Texten 
meist unterschieden: Reis, Hulsenreis, Gerste, Weizen, Hirse, 
Korn und Bohnen. 

®) Die vier Bestandteile ublen Wandels sind: Begierde, Hafi, 
Verblendung und Furcht. 
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den sie nicht geduldig, liebevoll und mitleidig sein. Hart 
und grausam werden sie ihre Untertanen drucken wie 
Zuckerrohrknoten in der Zuckerrohrmuhle; sie werden 
ihnen auf mancherlei Art Steuern aaferlegen und so ihr 
Geld nehmen. Darauf werden die durch die Steuern ge- 
druckten Untertanen, wenn sie nichts mehr hergeben, ihre 
Dorfer und Flecken und andere Wohnorte im Stiche lassen, 
nach der Grenze gehen und dort Wohnung nebmen. So 
wird die Mitte des Landes leer sein, das Grenzland aber 
dichtbewohnt, gleichwie im Lotosteiche in der Mitte das 
Wasser trube war, aufien aber klar. Auch daruber 
braucbst du also keine Angst zu haben. Erzahle den zehnten!" 

„Herr, ich sah in einem Topfe Reis kochen, der nicht 
gar wurde sondern ungar, gleich als ob er geteilt oder zer- 
stuckelt ware. Auf drei Arten namlich wurde er gekocht: 
auf der einen Seite w T ar er zu weich, auf der andern zu 
hart, auf der dritten war er richtig gekocht. Dies war 
mein zehnter Traum; was bedeutet er?“ „Auch dieses 
Traumes Erfullung wird erst in der Zukunft stattfinden. 
In Zukunft namlich werden Konige ungerecht sein und 
auch die dem Konige ergebenen Brahmanen, Hausvater, 
Stadter und Landleute mit Einschlufi der Asketen und 
Brahmanen, kurz alle Menschen werden ungerecht sein. 
Darauf werden auch die sie beschutzenden Gottheiten, die 
Opfer entgegennehmenden Gottheiten, die Baumgottheiten, 
die in der Luft wohnenden Gottheiten, diese Gottheiten 
werden also auch ungerecht werden. Im Reiche der un- 
gerechten Kdnige werden die Winde ungleich und scharf 
wehen; diese werden die in der Luft befindlichen Gotter- 
palaste erschuttern. Uber diese Erschutterung erzurnt 
werden die Gottheiten nicht regnen lassen; wenn es aber 
doch regnet, wird es nicht im ganzen Reiche auf einmal 
regnen; wenn es doch regnet, so wird es nicht regnen 
zur Unterstutzung der Arbeit des Pflugens und Saens. 
Und wie im Reiche, so wird es auch auf dem Lande, im 
Dorfe, ja nicht einmal in einem Teiche auf einmal regnen, 
sondern wenn es auf den obern Teil des Teiches regnet, 
wird es auf den untem Teil nicht regnen, und wenn es 
unten regnet, wird es oben nicht regnen. In einem Teile 
wird das Getreide durch allzuviel Regen zugrunde gehen, in 
einem andern durch das Ausbleiben des Regens verdorren, in 
einem dritten aber wird es durch richtigen Regen reif werden. 
So werden die in dem Reiche eines Konigs gewachsenen 
Ahren ungleich sein wie Reis in demselben Topfe. Auch 
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daruber brauchst du keine Angst zu haben. Erzahle den 
elften!" 

„Herr, ich sah, wie man feinstes Sandelholz im Werte 
von hunderttausend ftir faule Buttermilch verkaufte. Dies 
war mein elfter Traum; was bedeutet er?“ „Auch dieses 
Traumes Erfullung wird erst in der Zukunft stattfinden, 
wenn meine Disziplin sich verschlechtert. In Zukunft nam- 
lich werden die auf die Hilfsmittel ^ versessenen, scham- 
losen Monche viele werden. Diese werden die Lehrunter- 
weisung, die ich gab um die Gier nach den Hilfsmitteln 
zu tadeln, den anderen erzahlen um Gewander und die 
Qbrigen der vier Hilfsmittel zu erhalten. Nachdem sie sich 
infolge der Hilfsmittel losgemacht haben 2 ), werden sie auf 
der Seite der Andersglaubigen stehen und das nicht lehren 
konnen, was zum Nirvana fuhrt. Sie werden predigen, 
weil sie denken, die Leute werden, wenn sie nur den 
Klang meiner Worte und ihren sQfien Laut horen, wert- 
volle Gewander u. dgl. geben und gerne geben wollen. 
Andere werden sich auf den Strafien, an den Strafien- 
kreuzungen, an den Toren des Konigspalastes hinsetzen 
und ftir halbe Kahapanas, ftir Padas, Masakas 3 ) und andere 
MQnzen predigen. Wenn sie so die von mir verkQndigte 
Lehre, die das Nirvana zum Preis bat, predigen, indem 
sie dieselbe um der vier Hilfsmittel willen fur Kahapanas 
und halbe Kahapanas verkaufen, werden sie sein wie Leute, 
die kostbares Sandelholz, das hunderttausend wert ist, 
ftir faule Buttermilch verkaufen. Auch daruber brauchst 
du also keine Angst zu haben. Erzahle den zwolften!" 

„Herr, ich sah leere Ktirbisse im Wasser untersinken; 
was bedeutet dies?" „Auch dieses Traumes Erfullung wird 
erst in der Zukunft stattfinden zur Zeit ungerechter Konige, 
wenn die Welt sich verandert. Dann werden namlich die 
Konige den Sohnen aus guter Familie, die edler Herkunft 
sind, keine Ehre erweisen, sondern nur denen von keiner 
Familie. Diese werden die Herren werden, die anderen 
aber arm. In Gegenwart des Kflnigs, am Tore des konig- 
lichen Palastes, in Gegenwart der Minister, auf dem Richter- 
stuhl wird die Rede der Leute von keiner Familie, die 
doch leeren Kurbissen gleichen, niedersinken und un- 


') Dies sind: Gewand, Nahrung, Sitzgelegenheit und Medizin. 
Vgl. S. 308, Anm. 1. 

*) Namlich von der richtigen Disziplin. 

*J Dies sind alles Miinzen von geringem Werte. 
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beweglich und fest dastehen. Auch bei den Versamm- 
lungen der Monchsgemeinde, an den Orten, wo die Ange- 
legenheiten der Gemeinde, wo die Angelegenheiten der 
Priesterschaft geordnet werden, an den Orten, wo ge- 
richtet wird iiber Almosenschalen, Gewander, Zellen u. dgl. h 
wird die Rede von schlecht lebenden, bosen Menschen 
zur Richtschnur dienen, nicht die der scbamhaften Monche. 
So wird es durchaus gewissermafien eine Zeit werden, wo 
leere Kurbisse untersinken. Auch daruber brauchst du 
also keine Angst zu haben Erzahle den dreizehnten!" 

„Herr, ich sah, wie sehr grofie, feste Steine von der 
Grofie einer Pagode Schiffen gleich auf dem Wasser 
schwammen; was bedeutet dies?" „Auch dieses Traumes 
Erfullung wird in einer solchen Zeit stattfinden. Dann 
werden namlich ungerechte Konige Leuten von keiner Fa- 
milie ihre Huld schenken; diese werden die Herren werden, 
die Leute von Familie aber werden im Elend sein. Ihnen 
wird niemand Ehre erweisen, sondem nur den anderen. 
In Gegenwart des Konigs, in Gegenwart der Minister, auf 
dem Richterstuhl wird die Rede der des Rechtes kundigen, 
festen Steinen zu vergleichenden Sohnen aus guter Familie 
nicht Aufnahme finden und feststehen; sondem wenn sie 
reden, werden die anderen sie nur verspotten, indem sie 
sagen: ,Was sagen diese ? 4 Auch bei den Versammlv.ngen 
der Monche, an den oben bezeichneten Orten wird man die 
liebenswurdigen Monche nicht fur verehrungswtirdig halten 
und deren Rede wird nicht Aufnahme finden und fest- 
stehen. Es wird sein, wie wenn Steine schwimmen. Auch 
daruber brauchst du keine Angst zu haben. Erzahle den 
vierzehnten!" 

„Herr, ich sah, wie kleine Frosche, so grofi wie Honig- 
bluten, grofie schwarze Schlangen rasch verfolgten, sie 
wie Lotosstengel zerbrachen und ihr Fleisch frafien und 
verschlangen ; was bedeutet dies?" „Auch dieses Traumes 
Erfullung wird erst in der Zukunft stattfinden, wenn die 
Welt sich verschlechtert. Dann werden die Menschen von 
brennenden Begierden erfullt, von Leidenschaften beseelt 
sein und dadurch in die Gewalt ihrer ganz jungen Gat- 
tinnen kommen ; im Hause werden die Sklaven und Diener, 
die Ktihe und Rinder, Gold und Kostbarkeiten alle das 
Eigentum jener werden. Wenn diese gefragt werden: ,Wo 
ist dieser und dieser Goldschmuck oder dieses Gewand?*, 
werden sie sagen: ,Wo es ist, da soli es sein. Was geht 
dich dies Geschaft an? Du w’illst wohl wissen, was in 
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meinem Hause ist oder nicht ist!‘ Mit solchen Worten 
werden sie auf mancherlei Art schelten, gewissermafien 
mit den Speeren des Mundes die Sklaven und Diener ver- 
wunden, sie sich unterwerfen und so ihre Herrschaft be- 
grunden. Auf diese Weise wird es sein, wie wenn junge 
Frosche, so grofi wie Honigbluten, schwarze Schlangen 
verschlingen wurden. Auch dai uber brauchst du also keine 
Angst zu haben. Erzahle den fiinfzehnten!" 

„Herr, ich sah, wie eine mit den zehn Untugenden 
ansgestaitete , im Dorfe sich Nahrung suchende Krahe 
von Goldflamingos umgeben wurde, die wegen ihres gold- 
farbigen Gefieders die Goldenen genannt wurden. Was 
bedeutet dies?" „Auch dieses Traumes Erfullung wird 
erst in der Zukunft stattfinden in der Zeit, wo die Kbnige 
schwach sind. In Zukunft namlich werden Konige, ob- 
wohl der Kriegskunst unkundig, im Kampfe voll Selbst- 
vertrauen sein. Aus Furcht, ihr Reich u. dgl. zu verlieren, 
werden sie den aus ebenburtigem Geschlecht stammenden 
SShnen von guter Familie nicht die Herrschaft geben, son- 
dern den Leuten zu ihren Fufien, ihren Badedienern und 
Barbieren. Da nun die aus edlem Geschlechte stammenden 
Sohne von guter Familie am Hofe des Konigs keine Hilfe 
finden, werden sie nicht imstande sein ihren Unterhalt zu 
erwerben und deshalb den in eine herrliche Stellung ge- 
langten Leuten von geringer Herkunft, aus keiner Familie 
aufwarten. Es wird sein, wie wenn eine Krahe von Gold- 
flamingos umgeben wird. Auch daruber brauchst du keine 
Angst zu haben. Erzahle den sechzehnten!" 

„Herr, bisher verzehrten die Panther die wilden Zie- 
gen; ich aber sah, wie wilde Ziegen die Panther ver- 
folgten und mit Krachen auffraflen. Als dann einige furcht- 
same Wolfe die wilden Ziegen von feme sahen, erzitterten 
sie und wurden angsterfilllt ; und sie liefen aus Furcht vor 
den wilden Ziegen davon und versteckten sich in Busch 
und Dickicht 1 ). So sah ich; was bedeutet dies?" „Auch 
dieses Traumes Erfullung wird erst in der Zukunft statt- 
finden zur Zeit ungerechter Konige. Dann namlich werden 
die Gunstlinge des Kfinigs, die aus keiner edlen Familie 
stammen, die Herren sein, die Leute aus guter Familie 
aber unangesehen und elend. Die Gunstlinge des Konigs 


*) Hier hat der Kommentator die gar nicht an diese Stelle 
passende Bemerkung eingefugt: ,,hi (= denn) ist hier nur eine 
Partikel.' 1 



332 


werden den Konig ihre Rede annehmen lassen und so aut 
dem Richterstuhl und an anderen Stellen machtig werden. 
Wenn dann die Leute von guter Familie wegen ihres 
Rechtes kommen und um Felder oder Kleider streiten, in- 
dem sie sagen: ,Diese gehoren uns‘, so werden jene, wenn 
diese kommen und vor dem Richterstuhle streiten: ,Dies 
ist nicht euch. sondern uns‘, diese Leute mit Stocken und 
Flechtwerk scfalagen lassen, am Halse packen und fort- 
stoBen lassen, indem sie sagen: ,WiBt ihr nicht, was ihr 
wert seid? Ihr streitet mit uns? Wir werden euch jetzt 
dem Kdnige melden und euch die Hande und FtiBe zer- 
brechen lassen.' So werden sie dieselben mit Furcht er- 
fullen und aus Angst werden die anderen die ihnen ge- 
horigen Gewander den anderen geben und sagen: ,Euch 
gehdren sie; nehmt sie!‘ Und sie werden sich in ihre 
Hauser zuriickziehen und sich furchtsam verstecken. Auch 
die bdsen Monche werden die braven Monche nach Be- 
lieben miflhandeln; und da die braven Mbnche keinen 
Schutz linden, werden sie in den Wald fluchten und sich 
im Dickicht verstecken. Wenn so von den niedrig Ge- 
borenen und den bosen Mdnchen die Sobne von edlen 
Familien und die braven Monche unterdriickt werden, so 
wird es sein, wie wenn aus Furcht vor wilden Ziegen die 
Wolfe zitternd davon laufen. Auch daruber brauchst du 
also keine Angst zu haben, denn auch dieser Traum ist 
nur in Beziehung auf die Zukunft erschienen. Die Brah- 
manen aber haben nicht aus Rechtlichkeit oder aus Liebe 
zu dir so gesprochen, sondern sie dachten: ,Wir wollen 
viel Geld bekommen' und spracben daher so wegen ihres 
Erwerbes, da sie die Geldgier verblendete." 

Nachdem der Meister so die Erfullung dieser sechzehn 
grofien Traume erzahlt hatte, sprach er: „Nicht nur jetzt 
hast du, o GroBkonig, allein diese Traume gesehen, son- 
dern auch schon fruhere Konige sahen sie; und ebenso 
nahmen auch deren Traume die Brahmanen auf und be- 
nutzten sie zu Opfern. Dann aber gingen jene auf die von 
Weisen angegebene Art zum Bodhisattva hin und fragten 
ihn; und auch schon fruher erklarte er ihnen diese Traume 
auf dieselbe Weise." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenbeit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt genommen. Als er herangewachsen 
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war, betatigte er die Wehflucht der Weisen; und er 
erreichte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und wohnte in der Gegend des Himalaya, des Gliickes 
der Ekstase sich erfreuend. — Damals sah zu Benares 
Brahmadatta auf dieselbe Weise diese Traume und 
fragte die Brahmanen. Die Brahmanen begannen ebenso 
ihr Opter darzubringen. 

Nun fragte der Schuler eines Hauspriesters, ein 
kluger und verstandiger junger Brahmane, seinen Leh- 
rer: „Lehrer, wir haben bei Euch die drei Veden er- 
lernt; steht nicht darin: ,Wenn man einen totet, kann 
man einem andern dadurch keine Rettung bringen? 1 " 
Der Lehrer antwortete: „Lieber, auf diese Art wird 
uns viel Geld zuteil werden; du willst das Geld des 
Konigs behaten, glaube ich." Der junge Brahmane er- 
widerte: „Tut darum, Lehrer, was Euer Geschaft ist; 
was soli ich bei Euch noch treiben?" Und auf seiner 
Wanderung kam er in den Park des Konigs. 

An eben diesem Tage aber hatte der Bodhisattva 
diesen Sachverhalt bemerkt und bei sich gedacht: 
„Wenn ich heute ins Bereich des Menschen gehe, wer- 
den viele Personen von Banden erlost werden." Und 
er nahm seinen Weg durch die Luft, stieg im Garten 
herab und liefi sich auf der Flache eines herrlichen 
Steines nieder wie auf einer goldenen Schiissel. Der 
junge Brahmane ging zum Bodhisattva hin, begriifite 
ihn, setzte sich neben ihn und begann eine liebevolle 
Unterhaltung. Nachdem der Bodhisattva mit ihm sufie 
Rede getauscht, fragte er: „Wie, junger Brahmane, 
fiihrt der Konig mit Gerechtigkeit seine Regierung?" 
Jener erwiderte: „Herr, der Konig ist ja rechtschaffen, 
aber die Brahmanen machen ihn zum Teilnehmer an 
Uberschreitungen. Der Konig hat sechzehn Traume 
gesehen und sie den Brahmanen mitgeteilt; darauf 
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machten die Brahmanen sich daran ein Opfer zu ver- 
anstalten. Kommt es Euch, Herr, nicht zu, den Konig 
zu belehren, was die Bedeutung dieser Traume ist, und 
so viele Personen von ihrer Todesfurcht zu befreien?" 
Der Bodhisattva antwortete: „Wir kennen den Konig 
nicht, junger Brahmane, und der Konig kennt auch uns 
nicht; wenn er aber hierher kame und uns fragte, wur- 
den wir sie ihin erklaren." Der junge Brahmane ver- 
setzte: „Ich werde ihn bringen, Herr; bleibt einen 
Augenblick sitzen und wartet auf meine Riickkehr!" 
Nachdem er dann die Zustimmung des Bodhisattva er- 
halten hatte, begab er sich zum Konige und sprach zu 
ihm: „0 Grofikonig, ein in der Luft wandelnder Asket 
ist in Euren Garten hinabgestiegen und lafit Euch rufen, 
da er Euch die Bedeutung der von Euch geschauten 
Traume auseinandersetzen will." 

Als der Kdnig dessen Rede gehort hatte, begab er 
sich sofort mit grofiem Gefolge nach dem Parke; und 
er griifite denAsketen, setzte sich neben ihn und fragte: 
„Kennt Ihr wohl, Herr, die Bedeutung der von mir ge- 
schauten Traume?" „Ja, o Grofikonig." „Erklart sie 
mir also!" „Ich erklare sie, o Grofikonig; lafi mich 
aber zuerst die Traume horen, wie du sie sahest." 
„Gut, Herr," versetzte der Konig und sprach: 

„Stiere, Baume, Kuhe, Rinderfarren, 

dann ein Rofi, ein Becken, Schakalweibchen, Krug, 

Lotosteich, ungarer Reis und Sandel; 

Kurbisse versinken, Steine schwimmen, 

Frosche dann verschlingen schwarze Schlangen, 
eine Krahe ist von Gold umgeben, 
aufgeregt der Wolf in Furcht vor Ziegen." 

Nach diesen Worten erzahlte er die Traume in 
derselben Art wie der Konig Pasenadi 1 ). 

M Der Konig von Kosala zur Zeit Buddhas. 
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Nachdem dann der grofie Mann den Konig mit den 
Worten: „Genug davon; um des willen brauchst du 
keine Angst noch Besturzung zu haben“ den Konig be- 
ruhigt und damit viele Personen von ihren Banden er- 
lost hatte, erhob er sich wieder in die Luft, gab dem 
Konige eine Ermahnung und befestigte ihn in den 
Geboten. Dann erklarte er ihm die Lehre, indem er 
sagte: „Von jetzt an, o GroBkonig, tue dich nicht mehr 
mit den Brahmanen zusammen, um ein mit Tiertotung 
verbundenes Opfer darzubringen!" Und er begab sich 
durch die Luft nach seinem Wohnorte. Der Konig 
aber blieb fest bei seiner Ermahnung; er gab Almosen 
und tat andere gute Werke und gelangte darauf an 
den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und den Konig mit den Worten: „Wegen der 
Traume besteht keine Besorgnis fur dich; unterlasse das 
Opfer!“ zum Unterlassen des Opfers veranlafit und da- 
durch vielen Personen das Leben geschenkt hatte, stellte 
er die gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der Konig Ananda, 
der junge Brahmane war Sariputta, der Asket aber 
war ich “ L ). 

Ende der Erzahlung von den grofien Traumen. 


78. Die Erzahlung von Illlsa. 

„Lahm sind sie beide." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen geizigen 
Grofikaufmann. Nicht weit von der Stadt Rajagaha nam- 

l ) Es folgt im Text noch eine Bemerkung iiber die Redak- 
tion der Strophe; wohl zur Erkiarung, warum das Jataka nicht 
mit dem ersten Vers der Strophe, sondern mit dem vierten be- 
ginnt. Diese Notiz ist, weil ganz unwesentlich , weggeblieben, 
ebenso wie die grammatischen Ausfiihrungen am Ende des 
eigentlichen Jataka. 
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lich war ein Flecken mit Namen „Zucker“. Dort wohnte 
ein Grofikaufmann, Maccharikosiya *) mit Namen , der ein 
Vermogen von achthundert Millionen besafi. Dieser gab 
anderen nicht einmal mit einer Grasspitze einen 1 ropfen 
Ol noch verbrauchte er dies fur sich selbst. So gereichte 
das von ihm erworbene Vermogen weder seinen Kindern 
oder seinem Weibe noch auch Asketen und Brahmanen 
zum Vorteil, sondem es stand unbenutzt wie ein von Da- 
monen in Besitz genommener Lotosteich. 

EinesTages erhob sich derMeister zurZeit derMorgen- 
dammerung infolge der Fulle grofien Mitleids; und als er 
im ganzen Weltsystem nach Verwandten Ausschau hielt, 
die der Bekehrung fahig waren, bemerkte er, dab der 
45 Yojanas entfernt wohnende Grofikaufmann samt seiner 
Familie zur Erreichung der Bekehrung geeignet waren. 
— Dieser aber war am vorhergehenden Tage nach dem 
Palast des Konigs gegangen um dem Kbnige seine Auf- 
wartung zu machen; und als er von seiner Aufwartung 
zuruckkehrte , sah er, wie ein ausgehungerter Mann vom 
Lande einen mit saurem Schleim gefiillten Pfannkuchen 
verzehrte. Da bekam er Verlangen danach. Als er aber 
nach Hause ging, dachte er bei sich: „Wenn ich sage, 
ich wolle Pfannkuchen essen, so werden viele mit mir 
essen wollen und so wurden viele Reiskorner, zerlassene 
Butter, Zucker u. dgl. verbraucht werden. Ich werde es 
niemandem sagen.“ Und er hielt bestandig seine Begierde 
zuriick. Als aber die Zeit verging, wurde er ganz gelb 
und die Adern traten an seinem Korper hervor. Da er 
seine Begierde nicht mehr zuruckhalten konnte, gmg er in 
sein Schlafgemach und legte sich nieder, sein Bett um- 
fassend; aber auch jetzt sagte er niemand etwas aus 
Furcht sein Hab und Gut zu vermindern. — Da kam seine 
Gattin zu ihm, rieb ihm den Rucken und fragte: „Bist 
du unwohl, Herr?“ Er erwiderte: „Ich bin durchaus 
nicht unwohl." „Ist vielleicht der Konig zornig auf dich 
gewesen?" „Auch der Konig zurnt mir nicht." „Ist viel- 
leicht dann von deinen Sohnen und Tdchtern oder von 
deinen Sklaven und Dienern etwas Unangenehmes getan 
worden?" „Auch dies ist nicht der Fall." „Hast du aber 
nach irgend etwas Verlangen?" Auf diese Worte ant- 
wortete er nichts aus Furcht von seinem Hab und Gut zu 
verlieren, sondem blieb lautlos liegen. Seine Frau aber 


') Auf deutsch: der geizige Reiche. 
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sprach: „Erzahle, Herr, wonach hast du Verlangen?" Da 
erwiderte er, das Wort gewissermafien verschluckend: „Ja, 
ich habe ein Verlangen." „Was fur ein Verlangen, Herr?*) ** 
„Ich mochte Pfannkuchen essen." „Aber warum sagst du 
dies nicht? Bist du etwa arm ? Jetzt werde ich Pfann- 
kuchen backen, die fur samtliche Bewohner des Fleckens 
,Zucker‘ ausreichen." „Was soli ich mit diesen? Wenn 
sie ihre Arbeit getan haben, werden sie essen." „Dann 
backe ich, dafi es fur die Bewohner einer Strafie reicht." 
„Ich weifi ja, wie reich du bist.“ „Dann backe ich nur 
soviel, dafi es fur alle in diesem Hause reicht." „Ich weifi 
ja, was du fur grofie Wunsche hast." „Dann backe ich 
nur soviel, dafi es fur deine Frau und Kinder reicht." 
„Was gehen dich diese an?" „Dann backe ich nur soviel, 
dafi es fiir dich und mich ausreicht." „Was willst du 
dabei tun?" „Dann backe ich nur soviel, dafi es fur dich 
allein reicht." „ Wenn es an diesem Orte gebacken wird, 
verlangen viele danach; lasse die ganzen Reiskorner bei- 
seite und nimm nur die zerbrochenen Reiskorner. Dann 
nimm einen Ofen und Pfannen und ein wenig Milch, zer- 
lassene Butter, Honig und Zucker, gehe auf den Soller 
des siebenten Stockwerkes l ) und backe; dann werde ich 
mich allein dort niedersetzen und essen." Sie stimmte zu 
mit dem Worte: „Gut,“ liefi das nehmen, was mitzunehmen 
war, und stieg auf den Soller hinauf; dann schickte sie die 
Sklavinnen fort und liefi den Grofikaufmann rufen. Dieser 
schlofi von unten an alle Turen, befestigte an alien Turen 
Nadeln und andere Verschlusse, stieg so bis zum siebenten 
Stockwerk hinauf, schlofi auch dort die Ture und setzte 
sich nieder. Seine Gattin entfachte Feuer im Ofen, stellte 
die Pfanne darauf und begann Kuchen zu backen. 

Der Meister aber sprach in der Friihe zum grofien 
Thera Mogallana: „Da wunscht, Mogallana, im Flecken 
Zucker unweit von Rajagaha ein geiziger Grofikaufmann 
Pfannkuchen zu essen und lafit aus Furcht, es mochten 
andere es sehen, auf dem Soller des siebenten Stock- 
werkes Pfannkuchen backen. Gehe du dorthin, bezwinge 
den Grofikaufmann und bringe ihn zur Selbstverleugnung 
Lafi dann die beiden Eheleute die Kuchen und Milch, zer- 
lassene Butter, Honig, Zucker u. dgl. nehmen und bringe 
sie durch deine Gewalt nach dem Jetavana. Ich werde 


*) Die hohen Palaste zu Buddhas Zeit hatten sieben Stock- 
werke. 

D u t o i t , Jatakam. 22 
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heute mit funfhundert Monchen im Kloster bleiben und 
mit Kuchen das Mahl halten." Der Thera stimmte den Worten 
des Meisters zu mit den Worten: „Es ist gut, Herr;“ 
und sogleich begab er sich durch seine Wunderkraft nach 
dem Flecken und stand an der Offnung des Sollerfensters, 
oben und unten wohl bekleidet, in der Luft wie ein Edel- 
steinbild. — Als der Grofikaufmann den Thera sah, zitterte 
ihm sein Herzfleisch. Er dachte: „Aus Furcht vor diesen 
Leuten bin ich an diesen Ort gegangen und jetzt ist dieser 
gekommen und steht in der Fensteroffnung." Und da er 
nicht sah, wie er das zu Nehmende erlangen konnte, 
sprach er, vor Zorn polternd wie Salz und Zucker, das ins 
Feuer geworfen wird: „0 Asket, wie willst du etwas be- 
kommen, wenn du in der Luft stehst? Du wirst nichts 
erhalten, auch wenn du in der pfadlosen Luft einen Pfad 
zeigst und darauf wandelst." Darauf wandelte der Thera 
an diesem Orte auf und ab. Der Grofikaufmann fuhr fort: 
„Wie willst du etwas bekommen, wenn du auf und ab 
wandelst? Du wirst nichts erhalten, auch wenn du dich 
in der Luft mit gekreuzten Beinen niedersetzest." Der 
Thera setzte sich mit gekreuzten Beinen nieder. Hier- 
auf sprach jener zu ihm: „Wenn du sitzest, was wirst 
du da bekommen? Du wirst nichts erhalten, auch wenn 
du herbeikommst und dich auf die Fensterschwelle 
stellst.“ Der Thera stellte sich auf die Fensterschwelle. 
Jener sprach weiter zu ihm: „Wenn du auf der 

Schwelle stehst, was wirst du da erhalten? Du wirst 
nichts bekommen, auch wenn du Rauch von dir gibst." 1 ) 
Darauf gab der Thera Rauch von sich und der ganze 
Seller war ein Rauch. — Dem Grofikaufmann wurde es, 
als seien seine Augen mit einer Nadel durchbohrt. Aus 
Furcht aber, sein Haus mochte in Brand geraten, sagte 
er nicht: „Du wirst nichts bekommen, auch wenn du in 
Flammen leuchtest," sondern er dachte: „Dieser Asket 
ist aufierordentlich hartnackig; er wird nicht weggehen 
°hne etwas erhalten zu haben. Ich werde ihm einen 
Kuchen geben lassen.“ Und er sprach zu seiner Frau: 
„Liebe, backe einen kleinen Kuchen, gib ihn dem Asketen 
und lasse ihn gehen.“ Sie legte ein ganz kleines Stuck 
auf die Pfanne. Doch es wurde zu einem grofien Kuchen; 


) Es gait als eine Betatigung der Wunderkraft, nach Belieben 
sich in Rauch oder Flammen verwandeln zu konnen. Vgl. Leben 
des Buddha", S. 105 f. 
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und es erfullte die ganze Pfanne und schwoll mSchtig an. 
Als der Grofikauftnann dies sah, dachte er: „Sie wird ein 
grofies StQck genommen haben;“ und er nahm selbst mit 
dem Stile des Leffels ein kleines Stuck und legte es auf 
die Pfanne. Aber der Kuchen wurde noch grofier als der 
erste. So wurde, was er aucb backte, grofi und immer 
grOfier. Da verlor er die Lust und sprach zu seiner Frau: 
„Liebe, gib ihm einen Kuchen." Als sie aber von der 
Schussel einen Kuchen nahm, blieben alle wie zusammen- 
gebunden daran hangen. Sie sprach zu dem Grofikauf- 
mann: „Herr, alle Kuchen hangen zusammen; ich kann 
sie nicht losmachen." Er erwiderte: „Ich werde es tun," 
konnte es aber auch nicht. Darauf fafiten die beiden Leute 
die Kuchen am Ende, konnten sie aber trotz ihres Ziehens 
nicht los machen. 

Wahrend er sich aber mit den Kuchen abmuhte, rann 
ihm der Schweifi vom Korper und seine Efilust horte auf. 
Da sprach er zu seiner Frau: „Liebe, ich brauche keine 
Kuchen mehr; gib sie dem Menche samt der Schussel!" 
Und sie nahm die Schussel und ging damit zu dem Monche 
hin. Darauf erklarte der Thera den beiden die Lehre, 
setzte ihnen die Vorzuge der drei Kleinodien auseinander 
und zeigte ihnen mit den Worten: „Es gibt eine Gabe, 
es gibt ein Opfer" die Frucht des Almosengebens u. dgl. 
wie den Mond am Himmel. Als der Grofikaufmann dies 
hOrte, sprach er befriedigten Herzens: „Herr, kommt her, 
setzt Euch auf dieses Polster und verzehrt die Kuchen!" 
Der Thera erwiderte: „0 grofier Grofikaufmann, der vollig 
Erleuchtete hat sich im Kloster mit fiinfhundert Monchen 
niedergesetzt um die Kuchen zu essen. Wenn es Euch 
gefallt, o Grofikaufmann, so lafit Eure Gattin die Kuchen 
und Milch u. dgl. mitnehmen und lafit uns zum Meister 
hingehen." „Wo ist aber, Herr, jetzt der Meister?" fragte 
jener. Der Thera antwortete: „In dem Jetavana-Kloster, 
o Grofikaufmann, das 45 Yojanas von hier entfernt ist." 
„Herr, wie werden wir aber einen so grofien Weg zuruck- 
legen ohne die Zeit zu uberschreiten?" „0 Grofikauf- 
mann, wenn es Euch gefallt, werde ich Euch durch meine 
Wunderkraft dorthin bringen. Wie wenn in Eurem Palast 
das obere Ende der Treppe hier, das untere Ende aber 
im Torerker vom Jetavana ware, so will ich Euch nach 
dem Jetavana bringen in der Zeit, die man braucht um 
vom obersten Soller zum untersten hinabzusteigen." Jener 
stimmte zu mit dem Worte: „Es ist gut." Darauf stellte 

22 * 
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sich der Thera an das obere Ende der Treppe und be- 
fahl: „Das untere Ende der Treppe soil am Torerker des 
Jetavana sein.“ Und so war es auch. So liefi der Thera 
den Grofikaufmann und dessen Gatiin schneller nach dem 
Jetavana gelangen, als man vom obem Seller nach unten 
hinabsteigt. 

Darauf gingen die beiden zum Meister und sagten ihm, 
es sei Zeit zum Mahle. Der Meister ging in das Speise- 
haus und liefi sich auf dem hergerichteten Buddhasitze 
nieder samt der Mbnchsgemeinde. Der Grofikaufmann 
reichte nun der Gemeinde, die Buddha zum Haupte hatte, 
das Schenkungswasser 0 und seine Gattin legte in die 
Almosenschale des Vollendeten einen Kuchen. Der Meister 
nahm davon, was er fur sich brauchte, und auch die fiinf- 
hundert Monche nahmen davon. Der Grofikaufmann aber 
ging umher, indem er Milch, zeriassene Butter, Honig und 
Zuckir verteilte. — Darauf beendigte der Meister samt 
den fiinfhundert Monchen sein Mahl und der Grofikauf- 
mann afi auch mit seiner Gattin, soviel es ihnen beliebte. 
Die Kuchen aber nahmen kein Ende; und auch nachdem 
alien Bewohnern des Klosters und alien Verzehrern der 
Uberbleibsel davon gegeben war, nahmen sie noch kein 
Ende. Da teilten sie dem Erhabenen mit: „Herr, der 
Kuchen wird nicht alle.“ „Werft ihn darum an den Tor- 
erker des Jetavana!" Und sie warfen die Kuchen in eine 
Hohle unweit vom Torerker. Noch heute nennt man den 
Ort am Ende der Hohle den „Pfannkuchen“. 

Darauf ging der Grofikaufmann mit stiner Gattin zu 
dem Erhabenen hin und steilte sich ihm zur Seite. Der 
Erhabene verrichtete die Danksagung; am Ende der Dank- 
sagung aber gelangten die beiden zur Frucbt der Bekeh- 
rung. Und sie grufiten den Meister; und indem sie am 
Torerker die Treppe hinaufstiegen , gelangten sie wieder 
in ihren Palast. Von da an gab der Grofikaufmann sein 
Geld im Betrage von achthundert Millionen fiir die Buddha- 
lehre aus. — 

Als am folgenden Tage der vCllig Erleuchtete nach 
Savatthi seinen Almosengang gemacht und nach dem Je- 
tavana zuriickgekehrt war, gab er den Monchen die Heiligen- 
Ermahnung und zog sich in die Einsamkeit seines duften- 


l ) Als Symbol fur eine Schenkung wurde Wasser dem Emp- 
fSnger in die rechte Hand gesy^^g^gl. „Leben des Buddha" 
S. 129. 
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den Gemaches zuruck. 2 ur Abendzeit versammelten sich 
die Monche in der Lehrhalle und setzten sich nieder, in- 
dem sie mit folgenden Worten von den Vorzugen des 
Thera sprachen: „Seht, Freunde, die Macht des grofien 
Thera Mogallana! In einem Augenblick hat er den gei- 
zigen Groflkaufmann gebandigt und zur Selbstverlaugnung 
gebracht; dann lieB er ihn die Kuchen mitnehmen, brachte 
ihn nach dem Jetavana, fiihrte ihn vor den Meister und 
lied ihn dadurch zur Frucht der Bekehrung gelangen. Ja, 
von grofier Macht ist der Thera!" Da kam der Meister 
und fragte: „Z u welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie erwiderten: „Zu 
der und der," sprach Buddha: ,,Ihr Monche, ein eine 
Familie bekehrender Monch mufi, ohne die Familie zu ver- 
letzen oder zu belastigen, gleich einer Biene, die von der 
Blume den Blutenstaub wegnimmt, zu ihr kommen und sie 
die Buddbatugenden erkennen lassen." Und nach diesen 
Worten sprach er zum Lobe des Thera folgende Strophe 
aus dem Dhammapadam: 1 ) 

„So wie die Biene einer Blume 
voll Pracht und Duft das Sufie wegnimmt 
und sich entfernt, sie nicht verletzend, 
so wandle du im Dorfe, Monch." 

Um aber noch mehr den Vorzug des Thera zu ver- 
kunden, fiigte er hinzu: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, wurde 
der geizige Kaufmann von Mogallana bekehrt, sondern auch 
schon friiher bekehrte ihn dieser und brachte ihn zurErkennt- 
nis des Zusammenhangs zwischen der Tat und ihrem 
Lohn." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
zu Benares ein Grofikaufmann namens IIHsa, achthun- 
dert Millionen besitzend. Dieser besafi alle mensch- 
lichen Fehler. Er war Iahm, krumm, schielend, un- 
glSubig, unbekehrt und geizig. Er gab weder anderen 
noch genofi er selbst etwas; sein Haus war wie ein von 
Damonen in Besitz genommener Lotosteich. Seine Vor- 
fahren waren seit sieben Generationen freigebige Al- 

*) Dies ist Strophe 49 des Dhammapadam. 
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mosenspender. Als er aber die GroBkaufmannsstelle in 
Besitz genommen hatte, zerstorte er die Tradition seiner 
Familie; er lieB die Almosenhalle verbrennen, stieB die 
Bittenden mit Schlagen fort und haufte nur immer 
Geld an. 

Als er eines Tages dem Konige seine Aufwartung 
gemacht hatte und nach Hause zuruckkehrte, sah er, wie 
ein vom Wege miider Landmann sich mit einem Brannt- 
weinkrug auf eine Bank setzte, eine Schale mit saurem 
Branntwein fiillte und diesen zu einem guten Stuck von 
einem faulen Fische trank. Dabei bekam er Lust Brannt- 
wein zu trinken; aber er dachte: „Wenn ich Branntwein 
trinken werde, so werden bei meinem Trinken viele 
Lust zum Trinken bekommen; dies wtirde eine Vermin- 
derung meines Geldes bewirken." Und er bezwang 
bestandig seinen Durst. Als aber die Zeit verging, 
konnte er seinen Durst nicht mehr bezwingen und 
sein Leib wurde gelb wie beschadigte Baumwolle und 
an seinem Korper traten die Adem hervor. — Eines 
Tages ging er in sein Schlafgemach und legte sich 
nieder, sein Lager umfassend. Da kam seine Gattin zu 
ihm, rieb ihm den Riicken und fragte: „ Was fehlt dir, 
Herr?" (Alles ist hier auszufiihren wie oben) 1 ). Als sie 
aber gesagt hatte: „Darum will ich Branntwein machen, 
der fur dich allein ausreicht," erwiderte er: „ Wenn im 
Hause Branntwein gemacht wird, bekommen viele Lust 
danach; und auch wenn er aus dem Wirtshause geholt 
wird, kann ich nicht hier bleiben und ihn trinken." Er 
gab ihr darauf einen Masaka 2 ) und lieB aus dem Wirts- 
hause einen Krug Branntwein holen; diesen gab er einem 

Nach dieser Notiz des Kommentators ist also hier derselbe 
Dialog emzuschieben, der in der Erzahlung aus der Gegenwart 
sich zwischen dem Grofikaufmann und seiner Frau abspielte. 

*) Eine Munze von geringem Werte. 
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Sklaven zu tragen, ging aus der Stadt hinaus nach dem 
Flufiufer zu und suchte ein Gebiisch in der Nahe der 
Heerstrafie auf. Hier liefi er den Branntweinkrug hin- 
stellen und liefi den Sklaven mit den Worten: „Gehe 
du!“ in der Ferae warten; dann fiillte er seine Schale 
und begann Branntwein zu trinken. 

Sein Vater aber war, weil er Almosen gegeben 
und andere gute Werke verrichtet hatte, in der Gotter- 
welt als der Gott Sakka wiedergeboren worden. In 
diesem Augenblick uberlegte er: „Dauert mein Almosen 
noch fort oder nicht?" Als er aber sah, dafi es nicht 
fortdauere, sondern dafi sein Sohn die Tradition der 
Familie zerstort, die Almosenhalle verbrannt, die Bit- 
tenden fortgetrieben und sich zum Geize hingewandt 
habe und wie er aus Furcht, anderen davon geben zu 
miissen, sich in das Gebiisch zuruckgezogen habe und 
dort allein seinen Branntwein trinke, dachte er: „Ich 
will gehen; ich will ihn beeinflussen, bekehren, ihn den 
Zusammenhang zwischen der Tat und ihrem Lohn er- 
kennen und Almosen geben lassen und so bewirken, 
dafi er der Wiedergeburt in der Gotterwelt wiirdig 
wird." Und er betrat das Bereich der Menschen und 
machte sein Ausseres dem Grofikaufmann Illxsa ganz 
gleich, lahm, krumm und schielend. Darauf ging er in 
die Stadt Rajagaha, stellte sich an das Tor des Konigs- 
palastes und liefi dem Konig seine Ankunft melden. Als 
er den Bescheid erhielt, er solle eintreten, ging er bin- 
era, begriifite den Konig und blieb stehen. Der Kdnig 
sprach: „Warum, o Grofikaufmann, bist du aufierhalb 
der gewohnlichen Zeit gekommen?" „ Aus folgenden 
Griinden bin ich gekommen, Herr: In meinem Hause 
ist Geld im Betrage von achthundert Millionen ; dies moge 
der Konig holen und seine Schatzhauser damit fullen 
lassen." Der Konig erwiderte: ,Es ist genug, Grofi- 
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kaufmann, in unserm Hause ist mehr Geld als das 
deinige betragt." „Wenn, o Furst, Ihr kein Bedurfnis 
danach habt, so nehme ich es und gebe nach Belieben 
Almosen." „Gib sie, Grofikaufmann." Jener sprach: 
„Gut, o Furst;" und er griifite ihn, verliefi den Palast 
und ging zum Hause des Grofikaufmanns Illisa hin. 
Alle seine Diener umringten ihn, aber auch -nicht einer 1 ) 
war imstande zu bemerken, daB es nicht Illisa war. Er 
betrat nun das Haus; und auf der Schwelle stehend 
liefi er den Torwachter rufen und sagte: „Wenn ein 
andrer, der gleiches Aussehen hat wie ich, kommt und 
hineingehen will, indem er sagt: , Dies Haus gehort mir‘, 
so schlage ihn auf den Rticken und jage ihn fort." Nach 
diesen Worten stieg er zum Soller hinauf, liefi sich auf 
einem wertvollen Sitze nieder, liefi die Gattin des Grofi- 
kaufmanns rufen und sprach lachelnd: „Liebe, wir 
wollen Almosen geben." Als sie seine Worte ver- 
nahmen, sagten die Gattin des Grofikaufmanns, seine 
Sohne und Tochter, die Sklaven und Diener: „Diese 
ganze Zeit hat er nicht daran gedacht Almosen zu 
geben; heute aber, wo er Branntwein getrunken 
hat, wird er dadurch mild gestimmt worden sein und 
Gebelust bekommen haben." Und die Gattin des 
Grofikaufmanns sagte zu ihm: „Herr, gebet nach 
Belieben." „Lafit also einen Trommelschlager herbei- 
rufen und in der ganzen Stadt durch Trommelschlag 
bekannt machen, wer Gold, Silber, Edelsteine, Perlen 
u. dgl. brauche, solle zum Hause des Grofikaufmanns 
Illisa kommen." Sie tat also. Viel Volks nahm Korbe, 
Sacke u. dgl. und versammelte sich an dem Tore des 
Hauses. Darau f liefi Sakka die mit den sieben Kleinodien 2 ) 

*) Wie Fausboil richtig vermutet, mufi statt „atthi“ gelesea 
werden ,n'atthi“. 

! ) Vgl. S. 173, Anm. 1. 
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gefullten Kammern offnen und sprach: „Ich schenke 
es euch; nehmt, so viel ihr wollt, und geht." Eine 
grofie Volksmenge holte die Schatze heraus, machte im 
Saale einen Haufen davon, fullte die mitgebrachten Ge- 
fafie damit und ging dann fort. 

Ein Mann vom Lande aber hatte die Rinder des 
Grofikaufmanns Illisa an dessen eigenen Wagen ge- 
schirrt und diesen mit den sieben Arten der Kleinodien 
angefiillt. So verliefi er die Stadt und kam auf die 
Heerstrafie. Als er nun nicht weit von jenem Gebtisch 
seinen Wagen vorwarts trieb, sagte er: ,/Hundert 
Jahre sollst du leben, Herr Grofikaufmann Illisa. Durch 
dich habe ich jetzt so viel erhalten, dafi ich ohne zu 
arbeiten zeitlebens davon leben kann. Von dir nur ist 
der Wagen, von dir die Rinder, aus deinem Hause die 
sieben Arten der Kleinodien; nicht von meiner Mutter 
oder meinem Vater sind sie mir geschenkt worden, son- 
dern nur durch dich habe ich sie erhalten, Herr!" So 
ging er vorwarts, die Tugenden des Grofikaufmanns 
ruhmend. Als dieser diese Worte horte, dachte er, 
zitternd vor Furcht: „Dieser nennt meinen Namen und 
sagt dies und das; hat denn vielleicht der Konig meine 
Schatze der Welt geschenkt?" Und er kam aus dem 
Gebusche hervor; und da er seine Ochsen und seinen 
Wagen erkannte, sprach er: „He, Sklave, mein sind 
die Ochsen, mein ist der Wagen," und ging hin und 
fafite die Ochsen an dem Nasenriemen. Der Hausvater 
stieg vom Wagen herab; und indem er rief: „He, du 
Spitzbuben-Sklave, der Grofikaufmann Illisa spendet der 
ganzen Stadt Almosen; was bist denn du?“, sprang er 
auf ihn los, schlug ihn auf die Schultem, wie wenn er 
einen Donnerkeil darauf fallen liefie, und fuhr mit dem 
Wagen fort. Der andre stand zitternd wieder auf, 
wischte den Schmutz ab, lief rasch nach und erfafite 
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den Wagen. Da stieg der Hausvater herab, packte ihn 
bei den Haaren, beugte ihn hemieder und schlug ibn 
mit Stofien auf die Hirnschale; dann packte er ihn am 
Halse, warf ihn mit dem Gesicht auf den Weg, den er 
gekommen, und entfernte sich. Dadurch horte bei IllTsa 
der Branntweinrausch auf. Zitternd begab er sich rasch 
nach dem Tore seines Hauses; und als die Leute mit 
Schatzen daherkamen, rief er: „He, was ist denn das? 
Lafit der Konig meinen Schatz auspliindern?" Und er 
ging zu dem und dem hin und hielt ihn fest; die Fest- 
gehaltenen aber schlugen ihn und warfen ihn zu ihren 
Fiifien nieder. Rasend vor Schmerzen begann er in 
sein Haus hineinzugehen; die Torwachter aber riefen; 
„He, du Spitzbubenhausvater , wo gehst du hin?“ und 
schlugen ihn mit Bambusrinde, packten ihn am Halse 
und stiefien ihn fort. 

Jetzt dachte Ulisa: „Aufler dem Konige habe ich 
jetzt keine Zuflucht mehr; “ und er ging zum Konige 
hin und fragte: „Herr, lafit Ihr mein Haus auspliindern?" 
Der Konig erwiderte: „Ich lasse es nicht auspliindern, 
Grofikaufmann. Bist du nicht eben gekommen und bast 
gesagt: ,Wenn Ihr sie nicht nehmt, so werde ich 
meine Schatze als Almosen spenden 1 und hast dann die 
Trommel herumgehen lassen und Almosen gegeben?" 
Illlsa antwortete: „Ich, Herr, bin nicht zu Euch ge- 
kommen. Wifit Ihr nicht, dafi ich geizig bin? Ich gebe 
nicht einmal jemand einen Tropfen 01 mit der Spitze 
eines Halmes. Lafit den herbeirufen, der die Almosen 
spendet, und untersucht die Sache, Herr!" Der Konig 
liefi Sakka rufen. Einen Unterschied zwischen den zwei 
Leuten erkannte aber der Konig nicht noch seine Mi- 
nister. Da sprach der geizige Grofikaufmann: „Wie, 
Herr, ist dieser der Grofikaufmann oder bin ich es?" 
Der Konig antwortete: „Wir wissen es nicht; ist je- 
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mand da, der sie kennt?" „Meine Gattin, Herr," ver- 
setzte Illisa. Darauf liefi man seine Gattin herbeirufen 
und fragte: „Wer von beiden ist dein Gatte?" Sie er- 
widerte: „Dieser" und trat zu Sakka hin. Dann liefi 
man die Sohne und Tochter, die Sklaven und Diener 
rufen und fragte sie; alle aber traten zu Sakka hin. 
Wiederum dachte der GroSkaufmann bei sich: „Aut 
meinem Haupte ist eine Beule, die durch die Haare 
verdeckt ist; diese kennt aber mein Barbier. Ich werde 
ihn rufen lassen." Und er sprach: „Mein Barbier kennt 
mich, Herr; diesen lasse rufen." — Zu dieser Zeit aber 
war der Bodhisattva dessen Barbier. Der Konig liefi 
ihn rufen und fragte: „Kennst du den Grofikaufmann 
Illisa?" Er erwiderte; „Wenn ich seinen Kopf be- 
trachte, werde ich ihn erkennen, Herr." „Betrachte 
also die Kopfe der beiden!" In diesem Augenblicke 
schuf Sakka auf seinem Kopfe eine Beule. Als nun der 
Bodhisattva den Kopf der beiden betrachtete und die 
Beule gewahrte, sagte er; „0 Grofikonig, auf dem 
Kopfe von beiden ist eine Beule; ich kann nicht unter- 
scheiden, wer von beiden Illisa ist." Und nach diesen 
Worten sprach er folgende Strophe: 

„Lahm sind sie beide, beide krumm, 
sie beide schielen mit dem Aug’, 
auch Beulen haben alle zwei. 

Ich weifi nicht, wer Illisa ist." 

Als der Grofikaufmann die Worte des Bodhisattva 
vernahm, erzitterte er; und da er aus Schmerz um 
sein Vermogen sein klares Bewufitsein nicht festhalten 
konnte, fiel er dortselbst nieder. In diesem Augenblicke 
sagte Sakka: „Ich, o Grofikonig, bin nicht Illisa, ich 
bin Sakka;" und mit grofier Anmut stand er in der 
Luft Darauf wischte man dem Illisa das Antlitz ab 
und besprengte ihn mit Wasser. Dann sprach Sakka 
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zu ihm: „Illlsa, dies Geld gehort mir, nicht dir; ich ' 

bin dein Vater, du bist mein Sohn. Ich habe durch 

Almosengeben und andere guteWerke die Sakkaschaft 1 ) 

erlangt; du aber hast meine Tradition zerstort, hast 

keine Almosen gespendet, sondern dich dem Geiz zu- 

gewandt. Die Almosenhallen hast du verbrannt, die 

Bittenden zurtickgestofien und nur immer Geld ange- 

hauft. Davon hast aber weder du Genufi noch ein 

* 

anderer; wie ein von Damonen in Besitz genommener 
Lotosteich steht es unbenutzt da. Wenn du meine Al- 
mosenhallen wiederherstellst und Almosen spenden wirst, 
so ist dir dies zum Heil; wenn du aber keine Almosen 
spenden wirst, so werden wir deinen Reichtum zum 
Verschwinden bringen, mit diesem Blitze Indras dein 
Haupt spalten und dich urns Leben bringen." Von 
Todesfurcht erfullt gab der Grofikaufmann Illlsa seine 
Einwilligung mit den Worten: „Von jetzt an werde ich 
Almosen geben." Nachdem Sakka seine Einwilligung 
-erhalten hatte, erklarte er ihm in der Luft sitzend die 
Lehre und befestigte ihn in den Geboten; dann begab 
er sich wieder an seinen Ort. Illlsa aber gelangte, 
nachdem er Almosen gegeben und andere gute Werke 
verrichtet hatte, ebenfalls in den Himmel. 

Nachdem der Meister mit den Worten; „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, hat Mogallana den geizigen GroCkauf- 
mann bekehrt, sondern schon friiher bekehrte er ihn,“ 
diese Lehrunterweisung beschlossen hatte, stellte er die 
gegenseitigen Beziehungen klar und verband das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war Illlsa der geizige 
Grofikaufmann, der Gotterkonig Sakka war Mogallana, der 
Kdnig war Ananda, der Barbier aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Illlsa. 

') d. h. die Existenz als Sakka (Indra). 
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79. Die Erz&hlung von dem lauten Schall. 

„Nachdem geraubt die Kuhe und getotet." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Minister. Ein Minister des Konigs von 
Kosala namlich hatte den Konig fur sich gewonnen und 
in einem Grenzdorfe die koniglichen Einkunfte erhalten. 
Darauf kam er mit Raubern zusammen und sagte zu ihnen: 
„Ich werde mit meinen Leuten in den Wald gehen, ihr 
aber plundert das Dorf aus und gebt mir von der Beute 
die Halfte." Am Morgen versammelte er seine Leute und 
ging in den Wald; dann kamen die Rauber, toteten die 
Kuhe, afien ihr Fleisch und plunderten das Dorf aus. Als 
sie wieder gegangen waren, kam er zur Abendzeit zuriick, 
umgeben von einer grofien Menge von Menschen. — Nicht 
lange darauf wurde diese seine Tat bekannt. Die Leute 
meldeten es dem Konige. Der Konig liefi ihn rufen, stellte 
seine Schuld fest und bestrafte ihn tuchtig. Nachdem er 
einen andern als Vorsteher des Dorfes ausgeschickt hatte, 
begab er sich nach dem Jetavana und teilte dem Erhabenen 
diesen Sachverhalt mit. Der Erhabene sprach: „Nicht 
nur jelzt, o Grofikonig, hat dieser ein solches Betragen, 
sondern auch schon fruher war er so." Und nach diesen 
Worten erzahlte er auf die Bitte des Konigs folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, gab 
er einem Minister ein Grenzdorf. Alles ist wie oben. 
Damals aber nahm der Bodhisattva, als er des Handels 
wegen an der Grenze weilte, in diesem Dorfe seinen 
Aufenthalt. Als nun dieser Dorfvorsteher zur Abend- 
zeit von einer grofien Menge Menschen umgeben unter 
Trommelschlag zuriickkehrte, dachte der Bodhisattva: 
„Dieser spitzbiibische Vorsteher hat sich mit den Rau- 
bem zusammengetan. Nachdem die Rauber das Dorf 
ausgeplundert, sind sie fortgelaufen und in den Wald 
gegangen; jetzt aber kommt er, als ob er ganz ruhig 
ware, unter Trommelschlag zuriick." Und er sprach 
folgende Strophe: 
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„Nachdetn geraubt die Kiihe und getotet, 
verbrannt die Hauser, weggefuhrt die Menschen, 
da kommt zurtick der Sohn zum Tod des Sohnes 1 ), 
indem er laut die Trommel lafit erschallen." 

So tadelte ihn der Bodhisattva mit dieser Strophe; 
nicht lange danach aber wurde diese seine Tat bekannt. 
Der Konig aber belegte ihn mit einer seiner Schuld 
entsprechenden Strafe. 

Nachdem der Meister mit den Worten: ,, Nicht nur 
jetzt, o Grofikonig, hat dieser ein so schlechtes Betragen, 
sondern auch schon friiher hatte er ein solches Betragen," 
diese Lehruntervveisung beendigt hatte, stellte er die gegen- 
seitigen Beziehungen klar und verband das Jataka mit fol- 
genden Worten: „Der damalige Minister war der jetzige 
Minister, der weise Mann aber, der die Strophe rezitierte, 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem lauten Schall. 


80. Die Erzahlung von Bhimasena. 

„Nachdem zuvor du so geprahlt.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen prahlerischen Monch. Ein Monch namlich pflegte 
unter den Theras, den jungen Monchen und den Mbnchen 
von mittlerem Alter zu prahlen: „Freunde, eine Familie, 
die der unsrigen gleicht, und ein Geschlecht, das dem 
unsrigen gleicht, gibt es nicht. Wir sind namlich einem 
so machtigen Kriegerhause entsprossen; an Geschlecht oder 
Familienstellung ist uns niemand gleich. Wir haben Gold, 
Silber u. dgl. ohne Zahl; auch unsere Sklaven und Diener 
essen Reiskorner, Fleisch und Reisbrei, sie kleiden sich 

') Der sehr unklar gefaflte Ausdruck soil bedeuten: „Ein 
Mensch, der eine solche Tat begeht, verdient nicht den Namen 
ernes Sohnes." Der Kommentator gibt folgende Erklarung: „Sohn 
zum Tod des Sohnes bedeutet einen Schamlosen. Wer namlich 
sein Schamgefuhl aufgegeben hat, besitzt keine Mutter mehr: 
wahrend er also noch lebt, gilt er ihr als getoteter Sohn.“ Ein- 
facher ware daher zu ubersetzen: „da kommt zuruck der Sohn, 
der nicht mehr Sohn ist.“ 
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mit Kasi-Gewandem 1 ), sie salben sich mit Kasi-Salben. 
Jetzt aber, dadurch daS wir Monch geworden sind, ver- 
zehren wir solch rauhe Speisen und tragen rauhe Gewan- 
der.“ So trieb er bestandig Aufschneiderei und Betrug 
auf Grund seiner Herkunft. 

Ein Monch aber erforschte den Ort seiner Abstam- 
mung und erzahlte den Monchen, dafi er damit prahle. 
Als sich nun die Monche in der Lehrhalle versammelt 
hatten, erzahlten sie von seiner Untugend, indem sie spra- 
chen: „Freund, nachdem der Monch so und so in dieser 
zum Heile fuhrenden Lehre Monch geworden, prahlt er 
bestandig, schneidet auf und betriigt." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Und als er die Antwort 
erhielt: „Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, prahlt dieser Monch bestandig, sondern auch 
friiher prahlte er schon und trieb Aufschneiderei." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Marktflecken in einer Brah- 
manenfamilie des Nordens seine Wiedergeburt. Als 
er herangewachsen war, erlernte er zu Takkasila bei 
einem weit und breit beruhmten Lehrer die drei Veden 
und die achtzehn Wissensgegenstande; und als er zur 
Vollendung in alien Kunsten gelangt war, bekam er den 
Namen „der kleine Bogenschiitz-Weise“. Darauf ver- 
liefi er Takkasila und begab sich nach dem Reiche 
Mahimsaka, 2 ) nach der Vereinigung allerKiinste suchend. 3 ) 
— In dieser Existenz aber war der Bodhisattva etwas 
zwergenhaft und gebiickter Haltung. Darum dachte er: 
„Wenn ich zu einem Konige hingehe, wird dieser sagen: 
,Was wird uns dieser mit seinem Zwergkorper Ieisten 

1 ) Kasi ist ein andrer Name fur Benares, das durch die Her- 
stellung feiner Gewebe beruhmt war. 

2 ) Damit ist die Gegend von Andhra gemeint 

3 ) d. h. er suchte eine Stellung, in der er alle seine Kiinste 
verwerten konnte. 



352 


kOnnen?' Wie, wenn ich einen grofien, breiten, schonen 
Mann zu meiner Stiitze machte und im Schatten seines 
Ruckens 1 ) meinen Lebensunterhalt erwurbe?" — Als er 
nun nach einem solchen Manne suchte, kam er an einen 
Ort, wo ein Weber namens Bhimasena sein Gewebe 
ausgebreitet hatte, begann mit ihm eine liebenswiirdige 
Unterhaltung und fragte: ,,Lieber, wie heifit du?" „Ich 
heifie Bhimasena," war die Antwort. „Warum aber 
betreibst du, der du so schon bist und einen soichen 
Korper hast, ein so niedriges Geschaft?" „Weil ich 
sonst nicht leben kann." „Freund, iibe dieses Geschaft 
nicht mehr aus. Auf dem ganzen Jambu-Erdteil gibt 
es namlich keinen Bogenschtitzen, der mir gleicht; wenn 
ich aber irgend einen Konig aufsuchen wiirde, wurde 
dieser zornig denken: ,Was wird dieser so zwerghafte 
Mensch uns niitzen?' Gehe du zum Konig hin und 
sage ihm, du seiest ein Bogenschiitze. Der Konig wird 
dir Sold geben und dir fur immer Unterhalt gewahren; 
ich aber werde die dir zukommende Tatigkeit ausiiben 
und im Schatten deines Ruckens leben. So werden 
wir beide gliicklich sein; tue nach meinem Wort!" 
Jener stimmte zu mit dem Worte: „Gut.“ 

Darauf nahm ihn der Bodhisattva mit nach Benares, 
indem er selbst ein kleiner Bogenschiitzendiener wurde 
und den andem vorausgehen liefi; und an der Tiire 
des Konigs stehend liefi er es dem Konige melden. Als 
der Bescheid kam: „Er soil kommen," gingen sie beide 
hinein, grtifiten den Konig und stellten sich hin. Als 
sie gefragt wurden, warum sie gekommen seien, sprach 
Bhimasena: „Ich bin ein Bogenschiitze; auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil gibt es keinen Bogenschtitzen, der mir 
gleicht." „Um welchen Lohn willst du mir dienen?" 

Das Bild bedeutet: durch seine Unterstiitzung, in seinem 
Schutze. 
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„Wenn ich jeden halben Monat tausend bekomme, will 
ich dir dienen, Fiirst." „Was ist dir dieser Mann?" 
„Ein kleiner Diener, Furst." „Gut, diene mir," schlofi 
der Konig. — Von da an diente Bhlmasena dem Konige; 
das ihm aufgetragene Geschaft aber besorgte der Bodhi- 
sattva. 

Zu der Zeit aber machte im Reiche Kasi in einem 
Walde ein Tiger einen von vielen Leuten begangenen 
Weg menschenleer; er packte viele Leute und frafi sie. 
Diese Begebenheit meldete man dem Konige. Da liefi 
der Konig Bhlmasena rufen und sprach: „Wirst du 
imstande sein, Lieber, den Tiger zu erlegen?" Er er- 
widerte: „0 Furst, was fur ein Bogenschiitze ware 
ich, wenn ich einen Tiger nicht erlegen konnte?" Der 
Konig gab ihm Sold und entliefi ihn. Er ging nach 
Hause und erzahlte es dem Bodhisattva. Der Bodhi- 
sattva sprach: „Gut, Lieber, gehe." „Wirst du aber 
nicht mitgehen?" „Nein, ich werde nicht gehen; ich will 
dir aber eine List sagen." „Sage sie, Lieber." „Gehe 
du nicht rasch allein nach dem Aufenthaltsorte des 
Tigers hin, sondern lafi die Leute vom Lande sich ver- 
sammeln und ein- oder zweitausend Bogen nehmen. 
Dann gehe dorthin, und wenn du merkst, dafi der Tiger 
sich erhoben hat, dann laufe fort, verstecke dich in 
einem Gebusch und lege dich auf den Bauch. Die Land- 
leute werden inzwischen den Tiger treffen und erlegen. 
Wenn sie nun den Tiger erlegt haben, so reifie mit 
den Zahnen eine Schlingpflanze ab, fasse sie an ihrem 
Ende, begib dich zu dem toten Tiger hin und sprich: 
,He, von wem ist dieser Tiger getotet worden? Ich 
wollte diesen Tiger wie ein Rind mit der Schlingpflanze 
binden und zum Konige fiihren; darum ging ich wegen 
der Schlingpflanze in das Gebusch hinein. Wahrend ich die 
Schlinge nicht herbeibrachte, wer hat da diesen getotet?' 

Dutoit, Jatakam. 23 
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Dann werden die Landleute sagen: ,Herr, melde dies 
nicht dem KOnige' und werden dir viel Geld geben; 
der Tiger aber wird von dir erlegt sein und du wirst 
auch vom Konige viel Geld erhalten." Mit dem Worte 
„Gut“ ging jener fort und erbeutete den Tiger auf die 
vom Bodhisattva angegebene Weise. Nachdem er so 
den Wald sicher gemacht, kehrte er, von einer grofien 
Volksmenge umgeben, nach Benares zuruck, suchte den 
Konig auf und sprach: „0 Fiirst, ich habe den Tiger 
erlegt; der Wald istwieder sicher gemacht." Der Konig 
war dariiber befriedigt und gab ihm viel Geld. 

Wieder an einem Tage meldete man dem Konige: 
„Ein Buffel macht einen Weg menschenleer." Der Konig 
schickte auch dorthin den Bhimasena. Dieser erlegte 
auch den Buffel auf dieselbe Art, die ihm der Bodhi- 
sattva bei dem Tiger angegeben hatte, und kehrte dann 
zuriick. Der Konig gab ihm wiederum viel Geld und 
er erlangte grofie Macht. Im Rausche der Macht er- 
wies er dem Bodhisattva Unehre und nahm seine Worte 
nicht an, sondern sprach zu ihm: „Ich lebe nicht von 
dir; was bist du nur fur ein Mann?" und gab ihm noch 
andere grobe Reden. 

Nach wenigen Tagen aber kam ein feindlicher 
Konig, umlagerte Benares und schickte dem Konige 
folgende Botschaft: „Er soli entweder das Reich iiber- 
geben oder kampfen." Der Konig schickte Bhimasena 
mit den Worten: „Kampfe du!" Dieser rustete sich 
mit alien Waffen, zog die Soldatenausriistung an und 
setzte sich auf den Riicken eines Elefanten. Auch 
der Bodhisattva hatte sich wegen dessen Todesfurcht 
vOllig gerustet hinter dem Sitze des Bhimasena nieder- 
gelassen. Der Elefant verliefi, von einer grofien Menschen- 
menge umgeben, das Stadttor und kam zum Anfang 
des Schlachtfeldes. Als nun Bhimasena den Schall der 



Kampftrommel horte, fing er an zu zittern. Der Bodhi- 
sattva sagte : „Jetzt wirst du vom Elefanten herunter- 
fallen und sterben;" und damit er nicht vom Elefanten 
herunterfalle, umwickelte er Bhimasena mit dem Zugel- 
knoten und hielt ihn fest. Als aber Bhimasena den 
Kampfplatz sah, besudelte er, von Todesangst geschiit- 
telt, den Riicken des Elefanten mit seinen Exkrementen. 
Darauf sprach der Bodhisattva: „Nicht pafit, Bhima- 
sena, bei dir das Spatere zum Friiheren; vorher warst 
du wie ein Kampfer in der Schlacht und jetzt besudelst 
du den Riicken des Elefanten." Und nach diesenWorten 
sprach er folgende Strophe: 

„Nachdem zuerst du so geprahlet hast, 
klebt an dir Flussigkeit jetzt voll Gestank; 
dies beides, Bhimasena, pafit zusammen nicht, 
zuerst vom Kampf zu prahlen und Verzweiflung jetzt." 

Nachdem so der Bodhisattva ihn getadelt, sagte er: 
„Fiirchte dich nicht, Lieber; warum bist du in Verzweif- 
lung, solange ich noch da bin?" Und er liefi ihn vom 
Elefanten herabsteigen und schickte ihn fort mit den 
Worten: „Wasche dich und gehe dann nach Hause." 
Dann dachte er: „Heute kommt es mir zu bekannt zu 
werden;" und er ging in den Kampf, stiefi das Schlacht- 
geschrei aus, durchbrach das feindliche Lager, n ahm 
den Konig der Feinde lebendig gefangen und begab 
sich hierauf zum Konig von Benares zurtick. Der Konig 
war dariiber befriedigt und erwies dem Bodhisattva 
grofie Ehre. Von da an war der Name „der kleine 
Bogenschutz-Weise" auf dem ganzen Jambu-Erdteil be- 
riihmt. Jener gab dem Bhimasena seinen Sold und 
schickte ihn nach seinem Wohnort zuriick; er selbst 
gab Almosen, verrichtete noch andere gute Werke und 
gelangte hierauf an den Ort seiner Verdienste. 
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Nachdem derMeister mit denWorten: „Nicbt nur jetzt, 
ihr Mdnche, prahlt dieser Mdnch, sondern auch schon 
fruher prahlte er,“ diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte , stellte er die gegenseitigen Beziehungen klar und 
verband das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
Bhimasena der prahlerische Mdnch, der kleine Bogenschutz- 
weise aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Bhimasena. 


81. Die Erzahlung vom Branntweintrinken. 

„Wir tranken erst, dann tanzten wir.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er bei Kosambi im Ghosita-Kloster ver- 
weilte, mit Beziehung auf den Thera Sagata. Als der Er- 
habene namlich zu Savatthi die Regenzeit verbracht hatte 
und auf seinem Almosengange nach einem Flecken namens 
Bhaddavatika gekommen war, besuchten die Rinderhirten, 
die Viehhirten, die Ackerbauer und die Reisenden den 
Meister, begrufiten ihn und hielten ihn zurflck mit den 
Worten: „Nicht, Herr, moge der Erhabene zur Mangofurt 
gehen; an der Mangofurt, in einer Jatila-Einsiedelei nam- 
lich wohnt eine Scblange, das Mangofurt-Tier mit Namen, 
eine Giftschlange mit starkem Gift; diese konnte den Er- 
habenen verletzen." Der Erhabene aber ging hin, als ob 
er ihre Worte nicht gehort hatte, obwohl sie ihn dreimal 
zuruckzuhalten suchten. — Wahrend aber hierauf der Er- 
habene unweit von Bhaddavatika in einem Waldchen ver- 
weilte, begab sich zu der Zeit ein Aufwarter Buddhas, ein 
Thera mit Namen Sagata, der weit und breit berubmt war 
wegen seiner Wunderkraft, nach dieser Einsiedelei, richtete 
an dem Orte, wo jener Schlangenkonig hauste, ein Lager 
aus Gras her und setzte sich mit untergeschlagenen Beinen 
darauf nieder. Die Schlange konnte ihren Zorn nicht zu- 
geln und gab Rauch von sich 1 ). Der Thera gab auch 
Rauch von sich. Darauf strahlte die Schlange Feuer aus. 
Auch der Thera strahlte Feuer aus. Die Glut der Schlange 
schadigte aber den Thera nicht, sondern die Glut des 


1 ) Vgl. die Erzahlung im „Leben des Buddha 11 . S. 104 ff., die 
jedenfalls das Vorbild fur unsre Stelle geliefert. Auch im Ja- 

taka 78 findet sich eine ahnliche Begebenheit; s. S. 338. 



357 


Thera schadigte die Schlange. Nachdem der Thera so in 
einem Augenblick den Schlangenkonig gebandigt, befestigte 
er ihn in den Zufluchten und in den Geboten 1 ) und begab 
sich zum Meister zuruck. Und nachdem der Meister, so- 
lange es ihm beliebte, zu Bhaddavatika verweilt hatte, be- 
gab er sich nach Kosambi. 

Die Kunde, dafi der Thera Sagata die Schlange be- 
zwungen habe, durcheilte aber das ganze Land. Nachdem 
die Bewohner der Stadt Kosambi dem Meister zur Bewill- 
kommnung entgegengezogen waren und ihn begriifit hatten, 
gingen sie zum Thera Sagata hin, grufiten ihn und sprachen, 
an seiner Seite stehend, folgendes: „Herr, sagt, was fur 
Euch schwer zu erhalten ist; wir wollen es fur Euch her- 
richten." Der Thera blieb still. Die sechs MOnche-) aber 
sagten: „Freunde, fur diejenigen, die Monch geworden, 
ist weifier Branntwein schwer erhaltlich und dabei ange- 
nehm; wenn ihr fur den Thera klaren, weifien Branntwein 
bereit stellen wolltet!" Jene stimmten zu mit dem Worte: 
„Gut“; und nachdem sie den Meister fur den folgenden 
Tag eingeladen haben, gingen sie in die Stadt hinein und 
sagten: „Wir wollen dem Thera davon geben, jeder in 
seinem Hause." Und sie richteten weifien, klaren Brannt- 
wein her, luden den Thera ein und gaben ihm davon in 
jedem Hause. Als der Thera getrunken hatte, wurde er 
vom Branntwein berauscht und fiel, als er aus der Stadt 
hinausging, unter dem Tore hin; Sinnloses redend lag 
er da. 

Als nun der Meister sein Mahl beendet hatte und die 
Stadt verliefi, sah er den Thera in dieser Verfassung da- 
liegen, liefi ihn aufheben mit den Worten: „Ihr Mbnche, 
nehmt Sagata mit,“ und ging in das Kloster. Die Monche 
legten den Thera hin mit dem Haupte an den Fufien des 
Vollendeten. Jener aber drehte sich um und legte sich 
hin, die Ftisse dem Vollendeten zugewendet. Da fragte 
der Meister die Monche: „Ist dies, ihr Monche, jetzt die- 
selbe Ehrfurcht, die Sagata mir fruher bezeigte?" „Nein, 
Herr.“ „Ihr Monche, wer hat den Schlangenkonig an der 
Mangofurt gebandigt?" „Sagata, Herr." „Konnte aber 
jetzt Sagata auch nur eine Wassereidechse bandigen?" 


*) Auch die Tiere konnen fur Buddhas Lehre gewonnen 
werden; vgl. „Leben des Buddha’'. S. 69 u. 179. 

! ) Das sind die sechs Monche, die nach der Uberlieferung 
Schaden stifteten, wo sie konnten. Vgl. S. 123. 
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„Er kOnnte es nicht, Herr." „Ist es nun recht, ihr MOnche, 
etwas derartiges zu trinken, durch dessen Genufi man so 
bewufitlos wird?" „Dies ist unrecht, Herr." — Nachdem 
so der Erhabene den Thera getadelt, redete er die Monche 
an: „Im Trinken von Branntwein und Spirituosen liegt 
eine Sunde." 1 ) Nachdem er so eine Vorschrift erlassen 
batte, erbob er sich von seinem Sitze und begab sich in 
sein duftendes Gemach. 

Die in der Lehrhalle versammelten Monche aber spra- 
chen von der Untugend des Branntweintrinkens folgender- 
mafien: „Freunde, was ist doch das Branntweintrinken 
fflr ein grofler Fehler, dafi es bewirkt hat, dafl der mit 
Einsicht erfiillte, wunderbegabte Sagata nicht einmal mehr 
den Vorzug des Meisters 2 ) kannte!" Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als er zur Antwort er- 
hielt: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, sind der Welt Entfremdete, weil sie Branntwein 
geirunken, bewufitlos geworden, sondem auch schon fruher 
waren sie es." Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva ini Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie des Nordens seine Wiedergeburt. Als er heran- 
gewachsen war, betatigte er die Weltflucht der Weisen 
und erreichte die Erkenntnisse und die Vollkommen- 
heiten. So wohnte er, des Gliickes der Ekstase sich 
erfreuend, in der Gegend des Himalaya, umgeben von 
ftinfhundert Schtilern. — Als nun einmal die Regenzeit 
herangekommen war, sprachen seine Schuler zu ihm: 
„Meister, wir wollen in das Bereich der Menschen gehen, 
uns mit Salz und Saurem versehen und dann wieder 
zuriickkehren." Der Bodhisattva versetzte: „Freunde, 

*) d. h. es soil in das Pacittiya-Verzeichnis aufgenommen vver- 
den, das die zu suhnenden Vergehen enthielt, 92 an Zahl. Sie 
sind auseinandergesetzt in dem Buche Pacittiya des Vinaya- 
Pitaka. 

■) d. h. er weifi nicht einmal mehr, wie man sich dem Meister 
gegenflber zu benehmen hat. 
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ich werde hier bleiben; ihr aber geht, befriedigt euren 
Korper und kommt zuriick, nachdem ihr dort die Regen- 
zeit verbracht habt.“ Sie sagten: „Gut," grtiBten den 
Lehrer und gingen nach Benares, wo sie im Parke des 
Kbnigs wohnten. An einem Tage besuchten sie auf 
ihrem Alraosengange die Dorfer aufierbalb des Tores; 
mid wenn sie dann gesattigt waren, gingen sie am 
andern Tage wieder in die Stadt. Liebevoll reichten 
die Leute ihnen Almosen und nach wenigen Tagen 
meldeten sie dem Konige: „Herr, vom Himalaya sind 
fiinfhundert Asketen gekommen und wohnen in deinem 
Parke, strenge Biifier, mit abgetoteten Sinnen, tugend- 
reiche." Als der Konig von ihren Tugenden hbrte, 
begab er sich in den Park, begriifite sie und begann 
eine liebenswurdige Unterhaltung mit ihnen. Dann er- 
holte er sich ihre Zustimmung, dafi sie die vier Monate 
der Regenzeit dort zubringen wollten, und lud sie zu 
sich ein. Von da an speisten sie nur im Palaste des 
Konigs und wohnten im Parke. 

Eines Tages nun wurde in der Stadt das Brannt- 
wein-Nakkhatta gefeiert. Der Kbnig dachte: „Fur die 
der Welt Entfremdeten ist Branntwein schwer erhalt- 
lich;“ und er liefi ihnen ausgezeichneten Branntwein in 
grofier Menge reichen. Als aber die Asketen den Brannt- 
wein getrunken hatten und nach dem Parke gegangen 
waren, wurden sie vom Branntwein berauscht. Einige 
standen auf und tanzten, einige sangen; nachdem sie 
getanzt und gesungen hatten, stiefien sie Korbe 1 ) u. dgl. 
um und legten sich schlafen. Als der Branntweinrausch 

*) Das Wort „khariya“ hangt doch wohl mit skr. ksaraka, das 
auch „Korb“ bedeuten kann, zusammen. Gemeint sind wohl die 
Behalter, in denen die vorbuddhistischen Asketen ihre Almosen 
zu sammeln pflegten. Vgl. den ahnlichen Ausdruck S. 277 in 
Anm. 2. 
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verschwunden war, wachten sie auf; und als sie diese 
ihre veranderte Verfassung vernahmen und sahen, 
da weinten und klagten sie: „Wir haben etwas getan, 
was nicht fur die der Welt Entfremdeten pafit." Und 
da sie merkten, dafi sie infolge der Trennung von 
ihrem Lehrer dieses Unheil angerichtet, verliefien sie in 
demselben Augenbliek den Park und kehrten nach dem 
Himalaya zurtick. Nachdem sie ihre Utensilien beiseite 
gestellt, grufiten sie ihren Lehrer und setzten sich nieder. 
Auf seine Frage: „Habt ihr, ihr Lieben, im Bereich der 
Menschen beim Almosensammeln ungehindert glucklich 
gelebt und eintrachtig gelebt?" meldeten sie ihm jene 
Begebenheit mit folgenden Worten: „0 Lehrer, wir 
haben glucklich gelebt. Als wir aber etwas tranken, was 
wir nicht hatten trinken sollen, verloren wir die Besin- 
nung; und da wir unser Bewufitsein nicht rege zu er- 
halten vermochten, sangen und tanzten wir." Und dar- 
auf sagten sie folgende Strophe: 

„ Wir tranken erst, dann tanzten wir, 
wir sangen auch; dann weinten wir. 

Wir tranken, was bewuBtlos macht; 
wohl uns, dafi wir nicht Affen wurden." 

Nachdem sie der Bodhisattva mit den Worten: 
„Etwas Derartiges pafit nur fur solche, die den Ernst 
des Lebens verloren haben," getadelt hatte, ermahnte 
er sie nicht mehr dergleichen zu tun und gelangte dar- 
auf in ununterbrochener Ekstase in den Brahmahimmel. 

INachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten (von 
jetzt an werden wir auch nicht mehr sagen „stellte er die 
gegenseitigen Beziehungen klar") 1 ): „Damals war die Schar 
der Asketen die Buddhaschar, der Lehrer der Schar aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Branntweintrinken. 


') Dies ist eine ahnliche Bemerkung wie S. 78. 
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82. Die Erzahlung von Mittavinda. 

„Nachdem du dem Kristall entsprangst." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen ungehorsamen Monch. Der Inhalt dieses 
Jataka aber, das in der Zeit spielt, da Kassapa 1 ) der vollig 
Erleuchtete war, wird im zehnten Buche im grofien Mitta- 
vindaka-Jataka mitgeteilt werden. 

Damals aber sprach der Bodhisattva folgende 
Strophe: 

Nachdem du dem Kristall entsprangst, 
dem Silber und dem Edelstein 2 ), 
so haftest du am Steine jetzt, 
von dem du lebend los nicht kommst.“ 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe gesprochen 
hatte, begab er sich an seinen Gbtterort. Mittavindaka 
aber nahm das sich drehende Rad 3 ) auf sich und mufite 
viel Leid erdulden; als aber seine bose Tat wieder ver- 
nichtet war 4 ), gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem dann der Meister diese Lehrunterweisung 
beendigt, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Mittavindaka der ungehorsame Monch, der Gotter- 
kOnig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Mittavinda. 


83. Die Erzahlung von demUnglucksvogel. 

„Freund wird furwahr man uns nach sieben Schritten." 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit 

') Der Vorganger Buddhas in der Buddhawurde. 

2 ) Uber die Flucht Mittavindakas aus dem Kristall-, Silber- 
und Edeisteinpalast vgl. das 41. Jataka, S. 190 f. 

9 ) Dies war eines der Strafmittel in der Holle. Es war ein 
steinernes Rad, das den, der es anfafite, in Stucke zerschmetterte. 

*) d. h. als die Wirkung dieser Tat durch seine Bu8e auf- 
gehoben war. 
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Beziehimg auf einen Freund des Anathapindika. Dieser 
hatte namlich mit Anathapindika zusammen im Sand ge- 
spielt und bei demselben Lehrer mit ihm die Kiinste er- 
lernt. Er hiefi KalakannI (= Unglucksvogel). Als nun 
die Zeit verging, kam er ins Elend; und da er nichts mehr 
zum Leben hatte, begab er sich zu dem Grofikaufmann. 
Dieser beruhigte ihn, gab ihm Geld und liefi ihn sein Ver- 
m5gen wieder herstellen. Er wurde ein Gehilfe des Grofi- 
kaufmanns und tat alle Arbeiten. Wenn er aber zum Grofi- 
kaufmann kam, sagte man zu ihm: „Bleib’ stehen, Un- 
glflcksvogel; setze dich nieder, Unglucksvogel; ifi, Unglucks- 
vogel!" 

Eines Tages aber besuchten den Grofikaufmann seine 
Freunde und Genossen und sprachen folgendermafien: 
„0 Grofikaufmann, tue doch dies nicht bei dir. Auch ein 
Damon wurde davonlaufen, wenn er immer horen mufite: 
,Bleib’ stehen, Unglucksvogel; setze dich nieder, Unglucks- 
vogel; ifi, Unglucksvogel. 1 Dieser ist doch nicht deines- 
gleichen, er ist arm und vom Elend heimgesucht; was 
geht er dich an?" Anathapindika erwiderte: „Der Name 
ist nur Gewohnheitssache; die Weisen nehmen ihn nicht 
zum Mafistab. Nach dem schbnen Klang darf man nicht 
gehen; ich kann nicht lediglich um des Namens willen 
meinen Freund, mit dem ich im Sande gespielt, im Stiche 
lassen." So gab er ihrem Worte nicht nach. 

Eines Tages nun mufite er in ein Dorf gehen, das 
ihm unterstellt war, und liefi den Unglucksvogel alsWachter 
des Hauses zuruck. Da dachten Rauber: „Der Grofikaufmann 
ist nach dem Dorfe gegangen; wir wollen sein Haus aus- 
pliindern." Und mit mancherlei Waflfen in den Handen 
kamen sie bei Nacht herbei und umstellten das Haus. 
Jener aber vermutete, dafi Rauber kommen wurden, und 
setzte sich nieder ohne zu schlafen. Als er merkte, dafi 
die Rauber gekommen seien, rief er um die Leute aufzu- 
wecken: „Blase du die Muschel, schlage du die Trommel 1 )" 
und machte so das ganze Haus zu einem Larm, als ob 
er eine grofie Versammlung abhielte. Da dachten die 
Rauber: „Wir waren falsch berichtet, dafi das Haus leer 
sei; der Grofikaufmann ist ja da;“ und sie warfen ihre 
Steine, Hammer u. dgl. weg und liefen davon. Als aber 
die Leute am andem Tage die uberall herumliegenden 


*) Auch ich nehme Fausbolls Emendation des uberlieferten 
„alalihgam“ in „alihgam“ an. 
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Steine, Hammer u. dgl. sahen, gerieten sie in Aufregung 
und riefen: „Wenn heute dieser so mit Einsicht erfullte 
Richter des Hauses nicht gewesen ware, waxen die Rauber 
nach Belieben in das Haus eingedrungen und hatten es 
ausgepliindert; durch diesen zuverlassigen Freund ist dem 
Grofikaufmann ein Vorteil erwachsen." Und nachdem sie 
ihn so gelobt, teilten sie dem Grofikaufmann, als er aus 
dem ihm unterstellten Dorfe zuruckkehrte , die ganze Be- 
gebenheit mit. Da sprach zu ihnen der Grofikaufmann: 
„Ihr wolltet mich veranlassen einen solchen Freund, der 
so das Haus bewachte, fortzuschicken. Wenn ich ihn nach 
eurem Worte fortgeschickt hatte, ware heute mein Ver- 
mogen nichts mehr. Der Name ist nicht mafigebend, wohl 
aber ein tuchtiger Verstand." Und nachdem er jenem noch 
mehr Sold gegeben, dachte er: „Dies ist jetzt eine wert- 
volle Geschichte fiir mich,“ ging zum Meister hin und er- 
zhhlte ihm die Begebenheit von Anfang an. Darauf sprach 
der Meister: „Nicht nur jetzt, o Hausvater, hat ,Unglucks- 
vogel' als Freund das Vermogen des Hauses seines Freun- 
des behutet, sondern auch schon friiher behutete er es.“ 
Und nach diesen Worten erzahlte er auf seine Bitte fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein hochgeehrter Grofikaufmann. Er 
hatte einen Freund namens Unglucksvogel, alles wie in 
der ErzShlung aus der Gegenwart 1 ). Als dann der 
Bodhisattva aus dem ihm unterstellten Dorfe zuruck- 
kehrte und die Geschichte vernahm, sagte er: „Wenn 
ich nach eurem Worte einen solchen Freund fortge- 
schickt hatte, ware heute mein Vermogen nichts mehr." 
Und darauf sprach er folgende Strophe: 

„Freund wird furwahr man uns nach sieben Schritten, 
ein Kamerad wird man uns dann nach zwolfen, 
nach halbem Monat oder ganzem wie verwandt 
und weiterhin wird er ein zweites Ich uns. 


*) Dies ist die regelmafiige Bezeichnung ffir die Einleitungen 
zu den Jatakas. 
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Wie kOnnt’ ich da um eigner Freude 1 ) willen 
den langbewahrten ,Unglucksvogel‘ lassen !“ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Unglucksvogel Ananda, der Grofikaufmann 
von Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Unglucksvogel. 


84. Die Erzahlung von den Toren des 
Heiles. 

„Gesundheit wunsche dir, den hOchsten Reichtum." 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, 
mit Beziehung auf einen in den Vorteilen (des Geistes) er- 
fahrenen Knaben. Zu Savatthi narnlieh hatte ein sebr ver- 
mogender Grofikaufmann einen Sohn, sieben Jahre alt; der 
war verstandig und in den Vorteilen erfahren. Eines 
Tages ging dieser zu seinem Vater hin und richtete an 
ihn die Frage nach den Toren des Heiles. Jener kannte 
sie nicht. Da dachte er bei sich: „ Diese Frage ist sehr 
subtil; aufier dem allwissenden Buddha gibt es von der 
obersten Gotterwelt 1 ) bis hinab zur Avici-Holle im Um- 
kreise der Weltenvereinigung keinen, der diese Frage zu 
beantworten imstande ware." Und er nahm seinen Sohn, 
liefi viele Kranze, Wohlgeruche und Salben mitnehmen 
und begab sich nach dem Jetavana. Hier verehrte er den 
Meister, begrufite ihn, setzte sich ihm zur Seite und sprach 
folgendermafien zum Erhabenen: „Herr, dieser verstandige 
und in den Vorteilen erfahrene Knabe fragte mich nach 
den Toren des Heiles. Da ich die Frage nicht verstand, 
bin ich zu Euch gekommen. Gut, moge der Erhabene mir 
die Frage beantworten. 11 Der Meister erwiderte: „Schon 
in friiherer Zeit, o Hausvater, wurde von diesem Knaben 
diese F rage an mich gestelit und ihm von mir beantwortet. 

*) Denn auch Anathapindika gefiel nattirlich der Name nicht. 

2 ) Damit ist gemeint die oberste der sogen. unkorperlichen 
Spharen, die „Sphare des weder sich Bewufitseins noch sich nicht 
Bewufitseins 11 . (Vgl. „Leben des Buddha“, S. 337, Anm. 140). 
Wie diese die hochste, so stellt die Avici-Holle die niedrigste 
Stufe des Weltsystems dar, 
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Damals wuflte er es; jetzt aber versteht er es nicht, da 
ihm die Zusammenfassung seiner fruheren Existenzen feblt.“ 
Und nach diesen Worten erzahlte er auf die Bitte jenes 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein sehr vermogender Grofikaufmann. 
Damals hatte er einen Sohn, sieben Jahre alt; der war 
verstandig und in den Vorteilen erfahren. Eines Tages 
ging dieser zu seinem Vater hin und fragte ihn nach 
den Toren des Heiles, indem er sagte: ,,Vater, was 
ist das Tor des Nutzens?" Sein Vater aber sprach zur 
Beantwortung der Frage folgende Strophe: 

„Gesundheit wunsche dir, den hochsten Reichtum, 
dann Tugend, auf das Alter horen, heil’ges Wissen r 
der Lehre folgen, Freisein von Begierden: 
die sechs sind wohl zum Heil die besten Tore." 

So beantwortete der Bodhisattva die Frage seines 
Sohnes nach den Toren des Nutzens. Von da an ver- 
harrte dieser in diesen sechs Tugenden. Nachdem auch 
der Bodhisattva Almosen gegeben und noch andere 
gute Werke verrichtet hatte, gelangte er an den Ort 
seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige Knabe war auch der gegenwartige Knabe, der 
Grofikaufmann aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den Toren des Heiles. 


83. Die Erzahlung von dem Kimpakka- 

baume). 

„Wer nicht erkennt, dafi daraus in der Zukunft." 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, 

J ) Vgl. dazu das ganz ahnliche Jataka 54 (S. 233 ff.), wo der 
Baum jedoch Kimphala heifit. 



366 


mit Beziehung auf einen unzufriedenen Monch. Irgend ein 
Sohn aus guter Familie namlich hatte der Buddhalehre sein 
Herz geschenkt und war Monch geworden. Als er eines 
Tages in Savatthi Almosen sammelte, sah er ein ge- 
schmucktes Weib und wurde unzufrieden. Darauf brachten 
ihn seine Lehrer und Unterweiser zum Meister hin. Der 
Meister fragte ihn: „Ist es wahr, Monch, dafi du unzu- 
frieden bist?“ Als er zur Antwort erhielt: „Es ist wahr," 
sprach er: „Die funf Arten der sinnlichen Vergnugungen 1 ) 
sind entzuckend zur Zeit, wo man sie geniefit; ihr Genufi 
aber ist, weil er die Wiedergeburt in der Holle und anderen 
Straforten nach sich zieht, dem Genufi der Fruchte des 
Kimpakkabaumes gleich. Die Kimpakkafrucht namlich ist 
voll Schonheit, Wohlgeruch und Wohlgeschmack; wenn 
man sie aber verzehrt hat, zerstort sie die Eingeweide und 
bringt den Tod. In fruherer Zeit sind viele Leute, die 
die Schadlichkeit dieser Frucht nicht bemerkten und durch 
ihre Schonheit, ihren Wohlgeruch und Wohlgeschmack 
gefesselt diese Frucht verzehrten, dem Tode verfallen." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem Brahmadatta in Benares regierte, war 
der Bodhisattva ein Karawanenfuhrer. Als er einmal 
von Osten nach Westen zog und an einen Waldrand 
kam, versammelte er seine Leute und ermahnte sie: 
„In diesem Walde sind namlich Giftbaume. EBt keine 
F ruchte, die ihr vorher noch nicht genossen habt, ohne 
mich um Erlaubnis gefragt zu haben." Als nun die 
Leute den Wald durchschritten , sahen sie am Wald- 
rande einen Kimpakka-Baum, der einen mit Friichten 
beladenen Zweig herniedersenkte. Dessen Stamm, 
Zweige, Blatter und Fruchte glichen an Aussehen, Farbe, 
Geschmack und Geruch einem Mangobaum. Einige von 
ihnen wurden durch die Farbe, den Geschmack und 
Geruch gefesselt und verzehrten die Fruchte in der 
Meinung, es seien Mangofruchte; andere aber sagten: 

’) Namlich die Vergnugungen des Gesichts, Gehors, Geruchs, 
Geschmacks und Gefuhls. 
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„Wir wollen sie erst verzehren, wenn wir unsern Ka- 
rawanenfuhrer gefragt haben," nahmen sie in die Hand 
und blieben so stehen. 

Als der Bodhisattva an diesen Ort kam, liefi er die- 
jenigen, die mit den Fruchten in der Hand dastanden, 
dieselben wegwerfen; diejenigen, die davon gegessen, 
liefi er sich erbrechen und gab ihnen Arznei. Einige von 
diesen wurden gesund; die aber zuerst davon gegessen 
hatten, die mufiten sterben. — Nachdem aber der Bodhi- 
sattva gliicklich an sein gewiinschtes Ziel gelangt war, 
machte er dort Gewinn und kehrte dann wieder an 
seinen Ort zuriick. Und nachdem er Almosen gegeben 
und noch andere gute Werke verrichtet hatte, gelangte 
er an den Ort seiner Verdienste. 

Als der Meister diese Begebenheit erzahlt hatte, sprach 
er, der vOllig Erleuchtete 1 ), folgende Strophe: 

„Wer nicht erkennt, daB daraus in der Zukunft 
ihm Schuld erwachst, und seinen Lusten dient, 
den toten sie, wenn sie zur Reife kommen, 
wie des Kimpakka Frucht den, der sie iBt.“ 

Nachdem er dann mit den Worten: „So toten auch 
die Liiste, die zur Zeit des Genusses erfreulich sind, wenn 
sie zur Reife gelangt sind," die Unterweisung zur Ver- 
kniipfung fortgefiihrt hatte 2 ), verkundete er die Wahr- 
heiten. Dabei gelangte der unzufriedene Monch zur Frucht 
der Bekehrung; von der tibrigen Versammlung aber wur- 
den einige bekehrt, einige einmal zuriickkehrend , einige 
nicht zuriickkehrend und einige heilig. Nachdem der 
Meister dann diese Lehrunterweisung beendet hatte, ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Die damalige 
Versammlung war die Buddhaschar, der Karawanenfiihrer 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Kimpakka-Baume. 


’) Vgl. S. 126, Anin. x. 

? ) d. h. bis zur Verknupfung des Jataka mit der Erzahlung 
der Gegenwart. 
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86. Die Erz&hlung von der Tugend- 
untersuchung. 

„Die Tugend nur ist schon fiirwabr." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen die Tugend auf ihren Wert prtifenden Brah- 
manen. Dieser lebte namlich bei dem Kdnige von Kosala; 
er hatte die drei Zufluchten angenommen x ), befolgte be- 
standig die fiinf Gebote und war ein Kenner der drei 
Veden. Der Konig dachte: „ Dieser ist tugendhaft," und 
envies ihm ungewohnliche Ehre. — Nun dachte dieser: 
„Dieser Konig ehrt mich weit mehr als die anderen Brah- 
manen; gar sehr sieht er auf mich mit seinen Ehren- 
erweisungen 2 ). Erweist er mir nun wohl diese Ehre wegen 
meiner Herkunft, meines Geschlechts, meiner Familie, meiner 
Wissensfulle 3 ) oder wegen meiner Tugendfulle? Ich will 
es gleich untersuchen.“ Und eines Tages, als er dem 
Konige seine Aufwartung gemacht hatte und nach Hause 
ging, nahm er von dem Brette eines kSniglichen Schatz- 
meisters ohne um Erlaubnis zu fragen ein Kahapana und 
ging damit fort. Der Schatzmeister blieb wegen der Ehrung, 
die der Brahmane genoS, sitzen ohne etwas zu sagen. 
Am nachstenTage nahm jener zwei Kahapanas. DerSchatz- 
meistes war auch damit einverstanden. Am dritten Tage 
aber nahm iener eine Handvoll Kahapanas. Da sagte der 
Schatzmeister zu ihm: „Heute ist es der dritte Tag, dafl 
du das Vermogen des Konigs beraubst;" und er rief drei- 
mal: „Ich habe einen Dieb gefangen, der das Vermogen 
des Konigs beraubt." Da kamen die Leute von alien 
Seiten zusammen und sagten: „Solange bist du jetzt wie 
ein Tugendhafter gewesen!" Und sie gaben ihm zwei 
oder drei Schlage, fesselten ihn und fuhrten ihn zum Ko- 
nige. Der Konig sprach vorwurfsvoll: n Warum, o Brah- 
mane, hast du eine so bose Tat vollfuhrt?" und sagte zu 
den anderen: „Gehet, vollziehet an ihm die kdnigliche 


x ) Er war also Laienbruder. 

2 ) Childers tibersetzt: „making me his spiritual director 1 *. 
Doch scheint mir diese Auffassung von ,,garum katva 11 nach dem 
Folgenden nicht richtig zu sein. 

3 ) „Fulle“ gehort eigentlich auch zu den drei vorausgehenden 
Substantiven. 
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Strafe!" 1 ) Der Brahmane versetzte: „Ich bin kein Dieb, 
GrofikQnig." „Warum nahmst du aber von dem Brette 
des koniglichen Vermdgens die Kahapanas?" Darauf er- 
widerte der Brahmane: „Ich tat dies, da du mir Ehre er- 
wiesest, um zu untersuchen, ob mir der Konig wegen 
meiner Herkunft u. dgl. libermafiige Ehre erweise oder wegen 
meiner Tugend. Jetzt habe ich aber deutlich erkannt; weil 
du mich wegen meiner Tugend ehrtest, nicht wegen meiner 
Herkunft u. dgl., deshalb hast du jetzt iiber mich die 
Konigsstrafe verhangt. Aus diesem Grunde bin ich zu 
dem Schlusse gekommen, dafi in dieser Welt die Tugend 
allein das Hochste, die Tugend allein das Vorzuglichste 
sei. Wenn ich aber dieser Tugend entsprechend handeln 
will, so werde ich nicht dazu imstande sein, solange ich 
im Hause weile und die Befleckungen geniefie. Heute 
noch werde ich nach dem Jetavana gehen und beim Meister 
Monch werden; gib mir die Erlaubnis die Welt zu ver- 
lassen." Als er vom Konige die Erlaubnis erhalten, brach 
er nach dem Jetavana auf. Da versammelten sich seine 
Verwandten, Freunde und Angehorigen und wollten ihn 
zuriickhalten; da sie es aber nicht konnten, kehrten sie um. 

Er begab sich aber zu dem Meister und bat um die 
Aufnahme in den Monchsstand. Als er aufgenommen war 
und die Weihe erhalten hatte, war er unausgesetzt tatig, 
starkte seine iibernaturliche Einsicht und gelangte zur 
Heiligkeit. Darauf ging er zum Meister hin und verkundete 
ihm seine Erreichung des hochsten Wissens, indem er 
sprach: „Herr, wir sind zum Gipfel des Monch turns ge- 
langt. “ 

Diese seine Verkiindigung von seiner Erreichung der 
Heiligkeit wurde unter der Monchsgemeinde bekannt. Eines 
Tages nun versammelten sich die Monche in der Lehrhalle 
und setzten sich nieder, indem sie folgendermafien von 
dessen Vorzug erzahlten: „Freunde, der Brahmane so und 
so, der Aufwarter des Konigs, hat seine Tugend auf ihren 
Wert geprtift, sich vom Kdnige verabschiedet und so die 
Heiligkeit erlangt." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?" Und als er zur Antwort erhielt: „Zu 
der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
hat dieser Brahmane. da er seine Tugend auf ihren Wert 


4 ) d. h. die Strafe, die auf die Aneignung koniglichen Gutes 
gesetzt ist. 

Dutoit, Jatakam, 
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untersuchte, die Welt verlassen und sich dadurch Heil ver- 
scbafft, sondem auch schon in fruherer Zeit haben Weise, 
da sie ihre Tugend auf ihren Wert untersuchten, die Welt 
verlassen und sich dadurch Heil verschafft. “ Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Hauspriester. Er war ein eifriger 
Spender von Almosen 1 ), nach Tugend begierig und 
hielt ununterbrochen die funf Gebote. Der Konig ehrte 
ihn weit mehr als die iibrigen Brahmanen und so weiter 
ganz wie oben. Als aber der Bodhisattva gebunden 
zum Konige gefuhrt wurde, spielten Schlangenbeschworer 
auf der Strafie mit einer Schlange; sie fafiten sie am 
Schwanze und am Halse und schniirten ihr die Kehle 
zu. Als der Bodhisattva sie sah, sprach er: „IhrLieben, 
packt doch diese Schlange nicht am Schwanze oder am 
Halse und schniirt ihr nicht die Kehle zu; denn sie 
konnte euch beifien und dadurch des Lebens berauben." 
Die Schlangenbeschworer erwiderten: „Die Schlange, 
o Brahmane, ist tugendhaft und von gutem Wand el, 
eine solche ist nicht von ublem Betragen; du aber wirst 
jetzt infolge deines schlechten Betragens, deines iiblen 
Wandels gefesselt dahingeftihrt 2 ) als ein das Vermogen 
des Konigs plundernder Dieb.“ Da dachte jener bei 
sich: „Selbst die Schlangen erhalten, solange sie nicht 
beifien und nicht verletzen, den Namen tugendhaft; um 
wie viel mehr, ach, die Menschen! Die Tugend nur 


’) Die Emendation von Fausboll, der „danadhimutto“ statt 
des iiberlieferten „danadimutto“ vorschlagt, halte ich fur notwen- 
dig, da die Lesart der Handschriften gerade den entgegenge- 
setzten Sinn gabe. 

) Ich folge dem \orschlage von Steinthal (Ztschr. f. vgi. 
Litt,-G. IS. F. 12, S. 394), statt des iiberlieferten „niyasi‘‘ „niyasi“ 
zu lesen. 
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ist auf dieser Welt das Hochste; es gibt nichts Wert- 
volleres als sie.“ 

Darauf fiihrte man ihn zum Konige hin. Der Konig 
sprach: „Was ist dies, Freunde?" „Er ist ein das 
Vermogen des Konigs plundernder Dieb." „Belegt ihn 
darum mit der Konigsstrafe." Da sprach der Brahmane: 
„Ich bin kein Dieb, o Groflkonig." Als der Konig ihn 
fragte, warum er denn die Kahapanas genommen habe, 
erzahlte er alles in der oben angegebenen Art. Nach- 
dem er die Worte gesagt: „Aus dieser Begebenheit 
habe ich den Schlufi gezogen, dafi in dieser Welt die 
Tugend allein das Hochste, die Tugend allein das 
Vorziiglichste sei," fiigte er hinzu: „Mag dies nun so 
sein. Solange die Giftschlange nicht beifit und nicht 
verwundet, bekommt sie den Namen tugendhaft; darum 
ist die Tugend nur das Hochste, die Tugend das Wert- 
vollste." Indem er so die Tugend pries, sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Die Tugend nur ist schon fiirwahr, 
das Hochste ist sie auf der Welt; 
sieh, von der gift’gen Schlange heifit’s 
,der Tugend voll‘, nichts tut man ihr.“ 

Nachdem der Bodhisattva so mit dieser Strophe 
dem Konige die Lehre auseinandergesetzt hatte, gab er 
die Lttste auf, betatigte die Weltflucht der Weisen und 
begab sich nach dem Himalaya; und nachdem er die 
fiinf Erkenntnisse und die acht Vollkommenheiten er- 
langt hatte, gelangte er in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die Kdnigsschar die Buddhaschar, der Haus- 
priester aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Tugenduntersuchung. 


24 
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87. Die Erzahlung von den Vorzetchen. 

„Wer von den Vorbedeutungen sich frei macht." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Vejuvana verweilte, mit 
Beziehung auf einen der Kleidervorzeichen ! ) kundigen Brah- 
mantn. Zu Rajagaha namlich wohnte ein Brahmane, der 
war ein eifriger Beobachter der Vorzeichen, kein Anhanger 
der drei Kleinodien und irrglaubig. Dabei war er wohl- 
habend , reich, sehr vermogend. Nun zerfrafi eine Maus 
ein Paar Gewander 2 ) von ihm, das in einem Kasten lag. 
Als er einmal sein Haupt gebadet batte und rief: „Bringt 
mir meine Gewander," meldete man ibm, sie seien von 
einer Maus zerfressen worden. Da tiberlegte er: „Wenn 
dies von einer Maus zerbissene Gewanderpaar in diesem 
Hause bleibt, wird ein grofies Unheil daraus entstehen ; 
denn dieses ist voll schlechter Vorbedeutung und gleicht 
einem Ungliicksvogel. Meinen Sohnen und Tochtern oder 
meinen Sklaven und Dienern kann ich es auch nicht geben' 
denn wer es erhalt, tiber den wird ganzlich ein grofies 
Unheil hereinbrecben. Ich werde es auf ein Leichenfeld 
werfen lassen. Doch kann ich es nicht Sklaven und der- 
gleichen Leuten in die Hande geben; denn diese wurden 
Lust danach bekommen, es nehmen und dadurch in grofies 
Unheil sturzen. Ich will es meinem Sohn in die Hand 
geben." Und er liefi seinen Sohn rufen, teilte ihm diese 
Sache mit und schickte ihn fort mit den Worten: „Lieber r 
beruhre es nicht mit der Hand, sondern nimm es auf einem 
Stock mit, wirf es auf dem Leichenfelde weg, bade dich 
hierauf von Kopf bis zu Fufi und komme zuriick." 

An diesem Tage aber blickte der Meister zur Zeit der 
Moigendammerung nach Verwandten aus, die zu bekehren 
waren; und da er bei diesem Vater und seinem Sohne die 
Moglichkeit der Erreichung der Frucht der Bekehrung be- 
merkte, ging er weg gleich einem Jager, der der Spur 
des Wildes nachgeht, und setzte sich am Tore des Leichen- 
feldes nieder, sechsfarbige Buddhastrahlen entsendend. — 
Der junge Brahmane aber kam, das Wort seines Vaters 
befolgend, zum Tore des Leichenfeldes, indem er das Ge- 
wanderpaar gleich einer Hausschlange auf der Spitze des 

! ) Auch aus der Beschaffenheit der Kleider suchte man be- 
stimmte Vorbedeutungen zu entnehmen. 

‘‘) namlich ein zusammengehoriges Unter- und Obergewand. 



373 


Stockes trug. Da sprach zu ihm der Meister: „ W as tust 
du, junger Brahmane?" Dieser erwiderte: „He, Gotama 1 ), 
dies Gewanderpaar, das von einer Maus zerbissen wurde, 
gleicht einem Unglucksvogel; es ist dem Halahalagifte ver- 
gleichbar. Mein Vater hat aus Furcht, es mochte ein andrer, 
wenn er es wegwerfen sollte, Verlangen danach empfinden 
und es an sich nehmen, mich damit fortgeschickt. Ich bin 
nun damit hierhergekommen um es wegzuwerfen und dann 
mein Haupt zu baden, he, Gotama." „Wirf es also weg.“ 
Der junge Brahmane warf es weg. Darauf nahm der 
Meister mit den Worten: „Fur uns pafit es jetzt" vor 
dessen Augen das mit ubier Vorbedeutung erfullte Gesvand, 
obwohl dieser ihn abzuhalten suchte mit den Worten: „He, 
Gotama, dies gleicht einem Unglucksvogel; nimm es nicht!" 
Und er ging nach dem Veluvana hin. 

Der Knabe aber lief rasch zu seinem Vater hin und 
meldete ihm: „ Vater, das Gewanderpaar, das ich auf dem 
Leichenfelde wegwarf, hat der Asket Gotama trotz meiner 
Abhaltungsversuche an sich genommen, indem er sagte: 
,Fur uns pafit es,‘ und ist damit nach dem Ve}uvana ge- 
gangen." Da dachte der Brahmane: „Dies Gewanderpaar 
ist ubier Vorbedeutung voll und einem Unglucksvogel 
gleich. Auch der Asket Gotama wird zugrunde gehen, 
wenn er davon Gebrauch macht Daraus wurde ein Vor- 
wurf gegen uns entstehen; ich will daher dem Asketen 
Gotama viele andere Gewander geben und ihn zum Weg- 
werfen dieser veranlassen." Und er liefi viele Gewander 
mitnehmen und ging nach dem Veluvana. Als er den Meister 
sah, sprach er, ihm zur Seite stehend, folgendes: „He, 
Gotama, ist es wahr, dafi du vom Leichenfelde ein Ge- 
wanderpaar genommen hast?" „Es ist wahr, Brahmane," 
versetzte Buddha. Jener fuhr fort: „He, Gotama, dies 
Gewanderpaar ist voll ubier Vorbedeutung; wenn Ihr es 
gebraucht, werdet Ihr zugrunde gehen und das ganze 
Kloster wird zugrunde gehen. Wenn Ihr nicht genugend 
Unterkleider oder Oberkleider habt, so nehmt diese Ge- 
wander, das andere aber werfet fort." Darauf sprach der 


‘) In der Anrede, die nur Niedrigergestellten gegenuber an- 
gewendet wurde, zeigt sich das Gefiihl des hoheren Ranges, den 
der junge Brahmane dem Asketen gegenuDer empfindet. Daher 
ist die Ubersetzung von Chalmefs „my good Gotama" nicht zu- 
treffend. Buddha wird ubrigens stets von den Andersglaubigen 
nur ,der Asket Gotama" genannt. 
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Meister zu ihm: „Wir haben der Welt entsagt, Brahmane; 
fur uns passen Lumpen, die an Qrten wie einem Leichenfeld, 
auf der Strafle, auf dem Schmutzhaufen, an einer Bade- 
stelle, an der Landstrafie weggeworfen oder zu Boden ge- 
fallen sind. Du aber bist nicht nur jetzt so aberglaubig, 
sondem auch schon fruher warst du es.“ Und nach diesen 
Worten erzablte er auf die Bitte jenes folgende Begeben- 
beit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte im Reiche Magadha in der Stadt 
Rajagaha ein tugendhafter Konig von Magadha. Damals 
hatte der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des 
Nordens seine Wiedergeburt genommen. Als er zur 
Vernunft gekommen war, betatigte er die Weltflucht 
der Weisen und erlangte, an dem Himalaya wohnend, 
die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten. Zu einer 
Zeit ging er vom Himalaya fort und kam in den kOnig- 
lichen Park in der Stadt Rajagaha. Dort nahm er 
Wohnung und ging am zweiten Tag ein die Stadt hin- 
ein um Almosen zu sammeln. Als der Konig ihn sah, 
liefl er ihn zu sich rufen; und er liefi ihn in seinem 
Palaste sich niedersetzen, gab ihm zu essen und er- 
langte von ihm die Zustimmung nur in seinem Parke 
zu bleiben. Als der Bodhisattva im Hause des Konigs 
gespeist hatte, nahm er in dem Parke Wohnung. 

Zu dieser Zeit war in der Stadt Rajagaha ein 
Brahmane, der „KIeidervorzeichenkenner“ mit Namen. 
Ein Gewanderpaar von diesem, das in einen Kasten 
gelegt war, zerbifi eine Maus, alles genau so wie oben. 
Als aber der Brahmanenknabe nach dem Leichenfelde 
ging, war der Bodhisattva zuvor schon dorthin gekom- 
men und hatte sich an der Ture des Leichenfeldes 
niedergesetzt; und er nahm das von jenem wegge- 
worfene Gewanderpaar und kehrte damit in den Park 
zuriick. Der Knabe ging hin und meldete es seinem 
Vater. Da dachte der Vater: „Der dem Konig auf- 
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wartende Asket konnte dadurch zugrunde gehen" ; und 
er ging zum Bodhisattva hin und sprach: „0 Asket, 
wirf die von dir mitgenommenen Gewander weg, dafl 
du nicht zugrunde gehest." Der Asket erwiderte: 
„Fur uns passen Lumpen, die auf dem Leichenfelde 
weggeworfen sind. Wir beachten nicht die Vorzeichen; 
das Beachten der Vorzeichen ist ja nicht von Buddhas 
oder Paccekabuddhas oder Bodhisattvas gebilligt. Darum 
soil ein Weiser die Vorzeichen nicht beachten." Da- 
mit erklarte er dem Brahmanen die Lehre. Als der 
Brahmane die Lehre vernommen, gab er seine Irrlehre 
auf und nahm zum Bodhisattva seine Zuflucht. Der 
Bodhisattva aber gelangte, in unaufhSrlicher Ekstase 
lebend, in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diese Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit beendet, sprach er, der vollig Erleuchtete, um 
dem Brahmanen die Lehre zu erklaren folgende Strophe: 

„Wer von den Vorbedeutungen sich frei macht, 
von Omina, von Traumen und von Zeichen, 
der kommt, von Aberglaubens Schuld erloset, 
die Sundenpaar’ !) besiegend, nicht mehr wieder 2 )." 

Nachdem der Meister mit dieser Strophe dem Brah- 
manen die Lehre erklart hatte, verkiindete er aberinals die 
Wahrheiten. Am Ende der Verkiindigung der Wahrheiten 
gelangte der Brahmane samt seinem Sohne zur Frucht der 
Bekehrung. Darauf verband der Meister das Jataka mit 
folgenden Worten: „Damals waren dieselben Vater und 
Sohn, der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den Vorzeichen. 

*) Die einzelnen Sunden waren paarweise zusammengestellt, 
wie Zorn und HaB u. a. 

*) d. h. er wird durch dies (in der damaligen Zeit seltene) 
Verdienst von der Wiedergeburt befreit. 
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88. Die Erzahlung von Sarambha. 

„Entsende nur ein gutes Wort." Dies erzahlte der 
Meister, da er zu Savatthi verweilte, mit Beziehung auf das 
Gebot fiber Schimpfreden. Die beiden Begebenheiten gleichen 
den oben im Nandivisala- Jataka l ) erzahlten. In diesem Ja- 
taka aber war der Bodhisattva ein Ochse namens Sa- 
rambha, der einem Brahmanen zu Takkasila im Reiche 
Gandhara gehorte. Als nun der Meister diese Begebenheit 
aus der Vergangenheit erzahlt hatte, sprach er, der vollig 
Erleuchtete, folgende Strophe: 

„Entsende nur ein gutes Wort, 
entsende nie ein boses Wort. 

Gut ist’s ein liebes Wort zu sagen; 
wer Bbses sagt, der mufi es bufien." 

Als so der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Brahmane Ananda, die Brahmanin 2 ) war 
Uppalavanna, Sarambha aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Sarambha. 


89. Die Erzahlung von dem Betriiger. 

„WohI waren deine Worte glatt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Betriiger. Die Erzahlung von dem Betriiger wird im 
Uddalajataka 3 ) bekannt gemacht werden. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
wohnte bei einem Dorfe ein falscher Jatila, ein be- 
trugerischer Asket. Ein Gutsbesitzer hatte in dessen 
Walde eine Laubhutte errichten lassen; dort liefi er ihn 
wohnen und versorgte ihn in seinem Hause mit aus- 
gezeichneter Speise. Da er glaubte, der falsche Jatila 

*) Dies Jataka, das 28., ist oben S. 123 126 iibersetzt. 

2 ) Diese kommt im 28. jataka nicht vor; vielleicht liegt eine 
Verwechslung mit dem 29. Jataka vor, wo die alte Frau mit 
Uppalavanna identifiziert wird. 

8 ) Dies ist das 487. Jataka; bei Fausboll Bd. IV, S. 297—304. 


•sei tugendhaft, so brachte er aus Furcht vor Dieben 
hundert goldene Schmucksachen *) in dessen Laubhiitte, 
legte sie auf den Boden und sprach: „Mochtest du auf 
dies achtgeben, Herr?" Der Asket aber versetzte ihm: 
„Freund, bei solchen, die der Welt entsagt, ziemt es 
sich nicht solches zu reden; bei uns namlich gibt es 
keine Begierde nach dem Besitze anderer." Da jener 
seinen Worten glaubte, sagte er: „Gut, Herr," und 
ging fort. — Der spitzbiibische Asket aber dachte: 
„Davon konnte ich leben" ; und nach Verlauf von 
wenigen Tagen nahm er das Gold und vergrub es an 
einer Stelle am Wege. Dann kehrte er zuriick, blieb 
die Nacht in seiner Laubhiitte, und als er am nachsten 
Tage in dem Hause jenes Mannes sein Mahl beendigt, 
sprach er: „Lieber, wir wohnen schon lange bei dir. 
Wenn man zulange an einem Orte wohnt, entsteht 
eine Vertrautheit mit den Menschen. Vertrautheit aber 
ist eine Siinde fur die, welche die Welt verlassen 
haben; darum will ich gehen." Und obwohl er nach 
diesen Worten von jenem zuriickgehalten wurde, konnte 
er nicht zur Umkehr bewogen werden. Darauf sprach 
jener: „Wenn es sich so verhalt, Herr, so geht“; und 
er begleitete ihn bis zum Ende des Dorfes und kehrte 
dann um. 

Als der Asket ein wenig gegangen war, dachte er: 
„Es kommt mir zu diesen Gutsbesitzer zu betriigen"; 
und er steckte einen Grashalm in seine Haarflechten 
und machte sich auf den Riickweg. Der Gutsbesitzer 
fragte: „Herr, warum seid Ihr zurtickgekehrt?" Jener 
antwortete: „ Freund, von dem Dache Eures Hauses ist 

') Es kann auch heiflen: ,, hundert Nikkhas Gold“. Ein Nikkha 
ist ein Gewicht von ziemlicher Hohe; es umfafite io suvanna 
zu io dharana zu 25 pala. Die Ubersetzung Steinthals diirfte nicht 
richtig sein, da „suvanna“ hier nicht das Gewicht bezeichnen kann. 



in meinen Flechten ein Grashalm hangen geblieben, 
Exne nicht gegebene Gabe aber schickt sich nicht fur 
solche, die die Welt verlassen haben; darum bin ich 
damit zuriickgekehrt. “ Der Gutsbesitzer sprach : „Werfet 
ihn weg und gehet dann, Herr"; bei sich aber dachte 
er: „Eripmmt nicht einmal einen Grashalm, der anderen 
gehOrt; ach, wie empfindlich ist der Edle." Und be- 
friedigt griisste er ihn und liefi ihn gehen. 

Damals aber war der Bodhisattva auf der Reise 
nach der Grenze, um Handel zu treiben, und hatte in 
diesem Hause Wohnung genommen. Als er die Worte 
des Asketen vernahm, dachte er: „Sicherlich wird von 
diesem spitzbiibischen Asketen diesem Manne etwas 
weggetragen sein"; und er fragte den Gutsbesitzer: 
„Lieber, hast du etwas bei diesem Asketen nieder- 
gelegt?" Jener erwiderte: „Ja wohl, Lieber, hundert 
goldene Schmucksachen." „Qehe darum und siehe 
nach!" Jener ging zur Laubhutte hin, und als er den 
Schatz nicht sah, kehrte er rasch zuriick und sprach: 
„Er ist nicht mehr da, Lieber." Darauf versetzte der 
Bodhisattva: ,;Dein Gold ist von keinem anderen ge- 
nommen worden als von diesem betriigerischen Asketen. 
Komm, wir wollen ihn verfolgen und es ihm abnehmen.“ 
Und sie eilten dem falschen Asketen nach, holten ihn 
ein, schlugen ihn mit Handen und Fiissen, bis er das 
Gold herbeiholte, und nahmen es ihm ab. Als der 
Bodhisattva das Gold sah, sagte er: „Als er die hundert 
Schmucksachen wegnahm, war er nicht beunruhigt; bei 
einem Grashalm aber beunruhigte er sich" ; und um 
ihn zu tadeln spracfy er folgende Strophe: 

„ Wohl waren deine Worte glatt 
und immer freundlich sprachest du; 
beim Grashalm hast du dich erregt, 
doch nicht, als hundert Stuck du stahlst." 
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Nachdem ihn der Bodhisattva so getadelt hatte, er- 
mahnte er ihn: „Tue nichts Solches mehr, du falscher 
Asket,“ und gelangte hierauf an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr MQnche, war dieser Monch ein Betruger, son- 
dera auch schon fruher war er ein Betruger, “ diese Lehr- 
unterweisung beendet hatte, verband er das Jataka mit 
folgenden "VVorten: „Damals war der falsche Asket der 
betrugerische Monch , der weise Mann aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Betruger. 


90. Die Erzahlung von dem Undankbaren. 

„Wer, wenn ihm Gutes wird getan." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Anathapindika. Dieser hatte namlich einen an der 
Grenze wohnenden Grofikaufmann zum (Geschafts-)Freunde, 
ohne ihn jedoch zu kennen. Einmal fflllte dieser funf- 
hundert Wagen mit Waren, die an der Grenze angefertigt 
waren, und sprach zu seinen Arbeitem: „He, gehet, brin- 
get diese Waren nach Savatthi, verkauft sie im Beisein 
unsers Freundes, des Grofikaufmanns Anathapindika, und 
bringt dafiir Tauschware zuruck.“ Sie stimmten seinen 
Worten zu mit dem Worte: „Gut,“ zogen nach Savatthi, 
suchten den Grofikaufmann auf, gaben ihm ein Geschenk 
und meldeten ihm die Sache. Der Grofikaufmann bewill- 
kommnete sie, liefi ihnen Wohnung und Lohn geben und 
fragte nach dem Befinden seines Freundes; dann verkaufte 
er die Ware und liefi ihnen die Tauschware dafiir geben. 
Sie kehrten wieder in den Grenzbezirk zuriick und mel- 
deten die Geschichte dem Grofikaufmann. 

Zu einer andern Zeit schickte Anathapindika eben 
dorthin funfhundert Wagen. Die Leute kamen dortbin und 
besuchten den an der Grenze w’ohnenden Grofikaufmann, 
indem sie ihm ein Geschenk mitbrachten. Als dieser fragte: 
„Woher kommt ihr?“ und zur Antwort erhielt: „Aus Sa- 
vatthi von Eurem Freunde Anathapindika, “ spottete er: 
„ Anathapindika wird von irgend einem Beliebigen der 
Name sein.“ Er nahm ihnen darauf ihr Geschenk a 1 ". 



schickte sie fort mit dem Worte: „Geht,“ und liefi ihnen 
weder Wohnung noch Lohn geben. Sie verkauften selbst 
ihre Ware, nahmen Tauschware dafiir mit und kehrten 
nach Savatthi zuruck, wo sie dem Grofikaufmann diese 
Begebenheit erzahlten. 

Darauf schickte jener Grenzbewohner wieder einmal 
funfhundert Wagen nach Savatthi. Die Leute kamen zu 
dem Grofikaufmann mit einem Geschenk. Als aber die 
Leute im Hause des Anathapindika sie sahen, sagten sie: 
„Herr, wir wollen fur diese Wohnung, Speise und Lohn 
besorgen;“ und sie liefien sie ihre Wagen aufierhalb der 
Stadt an einem dazu passenden Platze losschirren und 
sprachen: „Bleibet ihr hier; in unserm Hause werdet ihr 
Reisschleim und Lohn bekommen." Und sie gingen hin, 
versammelten die Sklaven und Diener und plunderten urn 
die mittlere Nachtwache die fiinfbundert Wagen, nahmen 
auch ihre Untergewander und Obergewander weg, liefien 
die Rinder davonlaufen, entfernten die Rader von den 
Wagen, stellten diese auf die Erde und gingen mit den 
Radern fort. Die Grenzbewohner, die nicht einmal ihre 
Untergewander mehr besafien, liefen voll Furcht rasch da- 
von und eilten nach der Grenze. 

Die Leute des Grofikaufmanns aber erzahlten die Ge- 
schichte ihrem Herrn. Dieser dacbte: „Dies ist jetzt etwas 
Erzahlenswertes ; “ und er ging zum Meister und erzahlte 
ihm die ganze Begebenheit. Darauf sprach der Meister: 
„Nicht nur jetzt, o Hausvater, hatte dieser Grenzbewohner 
ein solches Betragen, sondern auch schon friiher hatte er 
ein solches Betragen." Und auf seine Bitte erzahlte er 
ihm folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein sehr wohlhabender Grofikaufmann 
zu Benares. Er hatte einen an der Grenze wohnenden 
Grofikaufmann zum Freunde ohne ihn jedoch zu 
kennen. Die ganze Erzahlung aus der Vergangenheit 
gleicht der Erzahlung der Gegenwart. Als aber dem 
Bodhisattva von seinen Leuten gemeldet wurde: „Heute 
haben wir dieses getan," sagte er: „Wer die ihm zuerst 
geleistete Unterstiitzung nicht anerkennt, dem wird 
hinterdrein etwas Derartiges zuteil." Und nach diesen 
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Worten sprach er, urn der versammelten Menge die 
Lehre zu zeigen, folgende Strophe: 

„Wer, wenn ihm Gutes ward getan, 
sich spater nicht erkenntlich zeigt, 
der findet, wenn er Hilfe braucht, 
dann keinen, der ihm helfen will." 

Nachdem der Bodhisattva so mit dieser Strophe 
die Lehre erklart hatte, gelangte er, nachdem er Al- 
mosen gespendet und andere gute Werke getan, an den 
Ort seiner Verdienste. 

Als der Meister diese Lehruntervveisung beendigt, ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Der damalige 
Grenzbewohner war auch der jetzige Grenzbewohner, der 
Grofikaufmann von Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Undankbaren. 


91. Die Erzahlung von dem bestrichenen 
(Wiirfel). 

„Der Mann merkt nicht, dafi er den Wiirfel." Dies 
erzahite der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den uniiberlegten Gebrauch. Zu dieser Zeit 
namlich gebrauchten die Mbnche haufig ihre Gewander 
und andere Dinge, die sie bekommen hatten, ohne daruber 
nachzudenken. Da sie nun uniiberlegt die vier Hilfsmittel 
benutzten, wurden sie haufig nicht von der Wiedergeburt 
in der Holle oder in einem Tierleibe befreit. Als der 
Meister diesen Sachverhalt bemerkte, erklarte er den Mon- 
chen auf mancherlei Art die Regel und setzte ihnen aus- 
einander, welche SQndlichkeit in dem uniiberlegten Ge- 
brauche liege, indem er sprach: „Ihr Monche, wenn der 
Monch die vier Hilfsmittel erhalten hat, so darf er sie nicht 
uniiberlegt gebrauchen; darum gebraucht sie von jetzt an 
mit Uberlegung." Die Art der Uberlegung zeigte er ihnen 
folgendermafien: „Seht, ihr Monche, ein Monch, der sich 
weise bedenkt, bedient sich der Kleidung zur Vertreibung 
der Kalte." Nachdem er ihnen auf diese und ahnliche Art 
eine Regel gegeben, sprach er: „Ihr Monche, die vier 



Hilfsmittel mufl man mit solcher Uberlegung gebrauchen; 
der unuberlegte Gebrauch gleicht dem Genufi des Halahala- 
giftes. Schon in fruherer Ze it haben Leute, da sie un- 
uberlegt, ohne seine schlimme Eigenschaft zu kennen, Gift 
genossen, grofies Leid erduldet, als es zur Reife gelangt 
war." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer sehr wohlbabenden Familie 
seine Wiedergeburt und wurde, als er herangewachsen 
war, ein Wiirfelspieler. Wenn nun ein anderer falscher 
Wiirfelspieler mit dem Bodhisattva spielte, so storte er, 
solange er siegte, das Spiel 1 ) nicht; wenn er aber verlor, 
warf er einen Wiirfel in seinen Mund und storte das 
Spiel, indem er sagte: „Ein Wiirfel ist verloren" und 
fortging. Der Bodhisattva merkte den Grand; und in- 
dem er dachte: „Gut, ich werde es ja sehen," nahm er 
die Wiirfel mit nach Hause und bestrich sie mit 
Halahalagift. Dann liefi er sie wieder trocknen, ging 
damit zu jenem hin und sprach: „Gehe, Lieber, wir 
wollen Wiirfel spielen." Der andere erwiderte: „Gut, 
Lieber," richtete den Spieltisch her und spielte mit ihm. 
Als er aber verlor, steckte er einen in seinen Mund. 
Als ihn der Bodhisattva so tun sah, dachte er: „Ver- 
sehlinge ihn nur; du wirst schon spater erkennen, was 
es ist." Und um ihn zu warnen sprach er folgende 
Strophe: 

„Der Mann merkt nicht, dafi er den Wiirfel 
verschlingt, der mit dem scharfsten Gift bestrichen. 
Verschling, verschling ihn nur, du boser Spieler, 
er wird dir bitter werden hinterdrein." 

Als der Bodhisattva immer so sprach, wurde jener 
durch die Kraft des Giftes ohnmachtig; er verdrehte 


) eigentlich „den Spieltisch". 
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die Augen, kriimmte seinen Korper und fiel nieder. 
Da dachte der Bodhisattva: „Jetzt kommt es mir zu 
ihm das Leben zu erhalten;" und er gab ihm ein aus 
Heilkrautern hergestelltes Brechmittel und liefi ihn sich 
erbrechen. Dann gab er ihm zerlassene Butter, Honig, 
Zucker u. a. zu essen, machte ihn dadurch gesund und 
ermahnte ihn: „Von nun an tue nicht mehr derartiges." 
Und nachdem er Almosen gegeben und andere gute 
Werke getan hatte, gelangte er an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, sprach er: Ihr Monche, der uniiberlegte Gebrauch 
(der vier Hilfsmittel) ist wie der uniiberlegte Genufi von 
Gift" undverband hierauf das Jataka mit folgenden Worten: 
„Der weise Spieler von damals war ich.“ 

[Der falsche Spieler wird hier nicht genannt; wie hier 
so wird auch sonst uberall nicht genannt, wer nicht zu 
dieser Zeit gelebt hat 1 ).] 

Ende der Erzahlung von dem bestrichenen Wiirfel. 


92. Die Erzahlung von dem kostbaren 
Schmuck. 

„Im Kampfe braucht man einen Helden." Dies er- 
z&hlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den ehrwiirdigen Ananda. Zu einer Zeit 
namlich dachten die Frauen des Konigs von Kosala: „Das 
Erscheinen eines Buddha ist schwer zu erlangen; schwer 
zu erlangen ist auch die Wiedergeburt als Mensch und 
der rechte Gebrauch der Fahigkeiten 2 ). Obwohl wir nun 
diese schwer zu erlangende Gleichzeitigkeit 3 ) erlangt haben, 
kOnnen wir doch nicht nach Wohlgefallen in das Kloster 


*) d. h. wer nicht mit einer Person der Gegenwart identifiziert 
werden kann. 

'0 namlich der Fahigkeit die verschiedenen Organe des Kor- 
pers richtig anzuwenden. 

") d. h. dafi sie zu derselben Zeit leben wie Buddha. 
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gehen und dort entweder die Lehre hSren oder unsre Ver- 
ehrung darbringen oder Almosen geben. Wir wohnen wie 
in einer Kiste eingeschlossen. Wir wollen es dem Konige 
erzahlen und ihn veranlassen, dafi er einen Monch her- 
kommen lafit, der passend ist uns die Lehre zu verkunden; 
bei diesem wollen wir dann die Lehre horen. Was wir 
konnen. wollen wir erfassen, Almosen geben und andere 
gute Werke tun. So wird unsre Gleichzeitigkeit (mit 
Buddha) uns Friichte bringen." Und sie gingen alle zum 
Konige hin und erzahlten ihm, was sie ausgedacht hatten. 

Der Konig gab mit dem Worte: „Gut“ seine Zustimmung. 

Als er nun eines Tages Lust hatte sich im Parke zu 
ergehen, liefi er den Parkwachter rufen und sprach: 
„Saubere den Park." Als der Parkwachter den Park 
sauberte, sah er den Meister am Fufie eines Baumes sitzen; 
und er ging zum Konige hin und sprach: „Der Park ist 
gesaubert, o Fiirst; es sitzt aber dort der Erhabene am 
Fufie eines Baumes." Der Konig erwiderte: „Gut, Lieber; 
wir werden bei dem Meister die Lehre horen." Und er 
bestieg seinen geschmuckten Wagen, fuhr nach dem Parke 
und ging zum Meister hin. — Zu dieser Zeit safi ein 
Laienbruder namens Chattapani 1 ) > ein nicht Zuriickkebrender, 
bei dem Meister und horte die Lehre. Als der Konig ihn 
sah, blieb er zweifelnd einen Augenblick stehen; dann aber 
dachte er: „Wenn dieser bds ware, wurde er nicht bei 
dem Meister sitzen und die Lehre hbren; er mufl nicht 
bose sein." Und er ging zum Meister hin, begrufite ihn und 
setzte sich ihm zur Seite. Der Laienbruder aber stand aus 
Ehrfurcht gegen Buddha vor dem Konige nicht auf noch be- , 
grufite er ihn. Daruber war der Konig argerlich. Als aber 
der Meister dessen itrger gewahrte, pries er die Vorziige 
des Laienbruders, indem er sagte: „Dieser Laienbruder, 
o Grofikonig, ist hochgelehrt, sehr erfahren in den heiligen 
Schriften, von Leidenschaften befreit." Da dachte der 
Konig: „ Dieser kann kein Niedriger sein, da der Meister 
seine Vorziige preist;" und er sprach: „0 Laienbruder, 
willst du sagen, wessen du bedarfst?" Der Laienbruder 
gab mit dem Worte „Gut“ seine Zustimmung. Als dann 
der Konig bei dem Meister die Lehre gehort hatte, um- 
wandelte er den Meister von rechts und entfernte sich. 

Eines Tages aber sah der Konig den Laienbruder, 

ft 

1 ) Der Name bedeutet: Der den Sonnenschirm in der Hand 
haltende. 
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wie er nach dem Frhhmahl mit seinem Sonnenschirm sich 
nach dem Jetavana begab; und er liefi ihn rufen und 
sprach folgendermafien zu ihm: „Du, o Laienbruder, bist 
hochgelehrt, unsere Frauen aber mochten gerne die Lehre 
horen und erlernen. Gut ware es fiirwahr, wenn du 
ihnen die Lehre verkiindigen wtirdest." Jener erwiderte: 
„Herr, es pafit sich nicht fur Laien, im Frauenhause des 
Konigs die Lehre zu predigen oder zu lehren; dies pafit 
nur fur die Edlen" i ). Der Konig dachte: „ Jener spricht 
die Wahrheit" und entliefi ihn. Darauf liefi er seine 
Frauen zu sich rufen und sagte: „Ihr Lieben, ich will 
zum Meister hingehen und um einen Monch bitten, dafi er 
euch die Lehre predige und lehre; um welchen von den 
achtzig grofien Schulern 2 ) soli ich bitten?" Sie berieten 
sich und wahlten dann alle den Thera Ananda, den Schatz- 
meister der Lehre 3 ). Darauf begab sich der Konig zu 
dem Meister hin, begrtifite ihn und sprach, an seiner Seite 
sitzend: „Herr, die Frauen in unserm Hause wunschen 
von dem Thera Ananda die Lehre zu horen und zu er- 
lernen; gut ware es furwahr, wenn er in unserm Hause 
die Lehre predigen und auseinandersetzen wOrde." Der 
Meister gab mit dem Worte: „Gut“ seine Zustimmung 
und schickte den Thera dorthin. Und von da ab horten 
die Frauen des Konigs von dem Thera die Lehre und er- 
lemten sie. 

Eines Tages aber ging dem Konige ein Kronjuwel 
verloren. Als der Konig von dessen Verlust horte, be- 
auftragte er seine Minister: „Ergreift alle Leute, die im 
Innern des Palastes zu tun haben, und lafit sie das Kron- 
juwel herbeibringen." Die Minister forschten nach dem 
Kronjuwel, indem sie bei den Weibern anfingen; und als 
sie es nicht fanden, plagten sie viel Volks. — An diesem 
Tage betrat der Thera Ananda den koniglichen Palast. 
Wahrend aber sonst die Frauen, wenn sie den Thera 
sahen, erfreut und befriedigt die Lehre horten und er- 
lernten, taten sie es diesmal nicht, sondern waren nieder- 

') Damit sind ofFenbar die Monche gemeint im Gegensatz zu 
den Laienbrudern. 

*) Es ist in den spateren Texten ofter von den achtzig her- 
vorragendsten Schulern Buddhas die Rede, zu denen natiirlich 
alle irgendwie Bekannteren gezahlt wurden. 

s ) Ein ahnlicher Beiname wie der Sariputtas „der Heerfuhrer 
der Lehre". 


Dutoit, Jatakam. 
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geschlagen. Als sie der Thera fragte: „Warum seid ihr 
heute so?“, versetzten sie: „Herr, um das Kronjuwel 

des Konigs zu finden, plagen die Minister die Leute, die 
im Palast beschaftigt sind, von den Frauen angefangen. 
Wir wissen aber nicht, was einem geschieht; darum sind 
wir niedergeschlagen." Der Thera beruhigte sie mit den 
Worten: „Bekiimmert euch nicht." Darauf begab er sich 
zum Konige, liefi sich auf einem hergerichteten Sitze nieder 
und fragte: „0 Grofikonig, ist dir ein Juwel verloren 
gegangen?" „Ja, Herr." „Konntest du es aber nicht wieder 
zum Vorschein bringen?" „Herr, ich liefi alle Leute im 
Innern des Palastes festnehmen und plagen und bin doch 
nicht imstaude es zum Vorschein bringen zu lassen". Dar- 
auf sprach Ananda: „0 Grofikonig, auch ohne dafi man 
viel Volks plagt, gibt es ein Mittel es herbeizuschaffen." 
„Was fur eines, Heir?" „Das Klumpengeben, o Grofikonig." 
„Ein Geben von was fur Klumpen, Herr?" „0 Grofikonig, 
auf welche du Verdacht hast, die rechne zusammen; gib einem 
jeden von ihnen einzeln einen Klumpen Stroh oder einen Klum- 
pen Erde und sage ihnen : ,Nehmt diesen zur Zeit der Morgen- 
dammerung und laflt ihn an der und der Stelle hinfallen. 1 
Wer den Stein genoinmen hat, der wird ihn dahinein legen 
und ihn herbeibringen. Wenn sie ihn schon am ersten Tage 
hinlegen, so ist das gunstig; wenn sie ihn nicht hinlegen, 
so mufl man auch am zweiten und am dritten Tage so tun. 
So wird viel Volks nicht geplagt werden und du wirst 
doch das Juwel erhalten." Nach diesen Worten ging der 
Thera fort. 

Der Konig liefi auf die angegebene Weise an drei 
Tagen Klumpen austeilen, aber man brachte ihm nicht das 
Juwel. Am dritten Tage kam der Thera wieder und 
fragte: „Wie, o Grofikonig, ist das Juwel hingelegt wor- 
den?“ Der Konig erwiderte: „Sie legen es nicht hin, 
Herr." Darauf sprach Ananda: „Darum lasse, o Grofi- 
konig, im grofien Palasthofe an einer verborgenen Stelle 
einen grofien Wassertopf aufstellen, ihn mit Wasser fallen 
und ein Zelt darum anbringen; dann sprich: ,Alle im 
Innern des Palastes beschaftigten Manner und Weiber 
sollen ihr Obergewand aufnehmen, einzeln in das Zelt hin- 
eingehen und zuruckkommen. 1 " Nachdem ihm der Thera 
dies Mittel angegeben , ging er fort. 

Der Konig tat so. Da dachte der Juwelendieb: „Der 
Schatzmeister der Lehre, der die Sache auf sich genommen 
hat, wird nicht damit aufhoren, bis er den Edelstein findet; 
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es ziemt jetzt ihn an einen Ort fallen zu lassen, an den 
er nicht gehort." Und er nahm den Edelstein verborgen 
mit, ging in das Zelt hinein, liefi ihn in den Wassertopf 
fallen und ging wieder fort. — Als alle fortgegangen 
waren, schuttete man das Wasser aus und fand das Juwel. 
Da freute sich der Kfinig: „Durch den Thera ist mein 
Juwel zum Vorschein gebracht worden, ohne dafi viel 
Volks geplagt wurde.“ Auch die Leute, die im Innern 
des Palastes beschaftigt waren, freuten sich: „Durch den 
Thera sind wir von grofiem Leid befreit worden." 

Die Macht des Thera aber, durch die das Kronjuwel 
des Konigs wiedergefunden wurde, wurde in der ganzen 
Stadt und auch in der Monchsgemeinde bekannt. Als nun 
die Monche in der Lehrhalle saBen, priesen sie den Vor- 
zug des Thera mit folgenden Worten : „Freund, der Thera 
Ananda hat durch seine Gelehrsamkeit, seine Erfahrenheit, 
seine Kenntnis passender Mittel, nur durch eine List, ohne 
dafi viele Leute geplagt wurden, dem Konige sein Juwel 
wieder verschafft. “ Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?" Als er zur Antwort erhielt: „Zu der 
und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, ist 
durch Ananda eine in die Hande anderer gelangte Kost- 
barkeit wiedergefunden worden, sondern auch schon fruher 
fanden Weise, ohne dafi viel Volks geplagt wurde, nur 
durch eine List eine Kostbarkeit, die in den Besitz von 
Tieren gelangt war." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva, als er zur Vollkommenheit in alien 
Kunsten gelangt war, dessen Minister. Eines Tages 
nun ging der Kdnig mit groBem Gefolge in seinen Park 
und wandelte im Innern des Waldes umher. Da er 
sich im Wasser zu ergehen wunschte, stieg er in einen 
herrlichen Lotosteich hinab und liefi auch seinen Harem 
herbeirufen. Die Frauen legten ihren Kopfschmuck und 
Halsschmuck ab, taten ihn in ihr Obsrgewand, legten 
dies in Fasten und iibergaben diese an Sklavinnen; 
<dann stiegen sie in den Lotosteich hinab. 

Eine Waldaffin aber, die im Gezweige safi, sah. 
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wie die Konigin ihre Schmucksachen ablegte, in ihr 
Obergewand tat und dies in einen Kasten legte; und sie 
bekam Lust sich mit ihrem Perlenhalsband zu schmucken 
und setzte sich nieder, auf eine Unachtsamkeit der 
Sklavin lauernd. Wahrend nun die bewachende Sklavin 
dasafl, indem sie hierhin und dahin schaute, fing sie an 
einzunicken. Als die Affin ihren ermatteten Zustand 
bemerkte, stieg sie mit Windeseile herab und befestigte 
eine grofie Halskette an ihrem Halse; dann sprang sie 
mit Windeseile wieder hinauf und setzte sich in das 
Geaste. Aus Furcht aber, es mochten die anderen 
Affinnen den Schmuck sehen, legte sie ihn in eine 
Hohle und setzte sich dazu, ihn mit voller Ruhe be- 
wachend. 

Als aber die Sklavin erwachte und die Halskette 
nicht mehr sah, fing sie an zu zittern; und da sie kein 
andres Mittel wufite, schrie sie laut: „Ein Mann hat die 
Halskette der Konigin genommen und ist damit fort- 
gelaufen." Die Wachter kamen von alien Seiten zu- 
sammen, horten ihre Worte und teilten es dem Konige 
mit. Der Konig sprach: „Fangt den Dieb!“ Darauf 
verliefien die Manner den Park und schauten liberal! 
umher , indem sie riefen: „Fangt den Dieb!“ — Ein 
Landbewohner nun, der gerade sein Opfer darbrachte 1 ), 
horte dies und lief zitternd davon. Als die Manner ihn 
sahen, dachten sie: „Dies wird der Dieb sein." Und 
sie verfolgten ihn, holten ihn ein, schlugen ihn und 
spotteten: „Holla, du boser Spitzbube, den so kost- 
baren Schmuck willst du forttragen?" Jener dachte be! 
sich: „Wenn ich sage: ,Ich habe ihn nicht genommen 1 , 
so lebe ich heute nicht mehr; mit Schlagen werden 

') Es ist wohl gedacht, dafi der Mann einer Baumgottheit 
opfern will und sich deshalb im Walde in der Nahe des Parkes. 
befindet. 
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sie mich toten. Ich werde es zugeben." Und er sprach: 
„Ja, ihr Herren, ich habe ihn genommen." Darauf 
banden sie ihn und fiihrten ihn zum Konige hin. Der 
Konig fragteihn auch: „Hast du den kostbaren Schmuck 
genommen?" Er antwortete; „Ja, o Konig." „Wo ist 
er jetzt?" Er erwiderte; „0 Konig, ich habe bis 
jetzt noch nicht eintnal ein kostbares Bett oder einen 
Stuhl gesehen. Der GroBkaufmann 1 ) aber liefi mich den 
sehr wertvollen Schmuck wegnehmen. Ich nahm ihn 
und gab ihn jenem; er weifi, wo er ist." Der Konig 
liefi den Grofikaufmann rufen und fragte ihn: „Hast 
du aus der Hand dieses Mannes den sehr wertvollen 
Schmuck genommen?" Jener antwortete: „Ja, Herr." 
„Wo ist er?" „Ich habe ihn dem Hauspriester gegeben." 
Hierauf liefi der Konig den Hauspriester rufen und 
fragte ihn in gleicher Weise. Auch er gestand es ein 
und sagte: „Ich habe ihn dem Musiker 2 ) gegeben." 
Auch dieser wurde herbeigeholt und gefragt: „Hast 
du aus der Hand des Hauspriesters einen sehr wert- 
vollen Schmuck genommen?" „Ja, o Konig," erwiderte 
er. ,,Wo ist er?" „Infolge einer sinnlichen Begierde 
gab ich ihn einer Hure." Auch diese liefi der Konig 
rufen und fragte sie. Sie aber antwortete: „Ich habe 
ihn nicht genommen." 

Wahrend man aber diese funf Leute fragte, ging 
die Sonne unter. Der Konig sagte: „Heute ist es zu 
spat ge worden; morgen werden wir es untersuchen." 
Und er iibergab die funf Leute seinen Ministem und 
begab sich in die Stadt zuruck. — Nun dachte der 
Bodhisattva: „Dieser Schmuck ist innerhalb des Par- 
kes verloren gegangen, jener Hausvater aber war aufier- 

*) Hier ist wie ofter der Vorsteher der Gilde gemeint. 

! ) Die Gandharvas, pa. gandhabba, sind eigentlich die himm- 
lischen Musikanten. Hier ist wohl eine Art Kapellmeister gemeint. 



390 


halb des Parkes und am Tor ist eine starke Wache, 
Darum kann auch von den im Innern des Parkes Be- 
findlichen niemand ihn genommen haben und damit 
fortgelaufen sein. So ist also keine Moglichkeit zu 
sehen, dafi er von solchen, die aufierhalb, noch auch 
von solchen, die innerhalb des Parkes sich aufhielten, 
weggenommen wurde. Dafi jener ungliickselige Mensch 
sagte, er habe ihn dem Grofikaufmann gegeben, wird 
er gesagt haben um sich zu befreien; femer wird der 
Grofikaufmann gesagt haben, er habe ihn dem Haus- 
priester gegeben, indem er dachte: ,Wenn wir zusam- 
men sind, werden wir frei werden. 1 Der Hauspriester 
wird gesagt haben, er habe ihn dem Musiker gegeben, 
da er dachte: ,Durch den Musiker werden wir im Ge- 
fangnis angenehm leben 1 ; und der Musiker endlich wird 
gesagt haben, er habe den Schmuck einer Hure gege- 
ben, weil er dachte: ,Ich werde vergntigt dorthin gehen 11 ). 
Diese ftinf konnen also die Diebe nicht sein. Im Parke 
sind aber viele Affen; der Schmuck mufi in die Hand 
einer Affin gewandert sein.“ Und er ging zum Konige 
hin und sprach: ,,0 Grofikonig, ubergebt uns die Diebe; 
wir werden die Sache untersuchen. 11 Der Konig uber- 
gab sie ihm mit den Worten: „Es ist gut, Weiser; 
untersuche es.“ 

Daraut rief der Bodhisattva seine Sklaven herbei 
und sagte: ,,Lafit die ftinf Leute an einem Orte sich 
aufhalten. Bewacht sie gut und horchet; und was sie 
einander sagen, das teilt roir mit.“ Nach diesen Worten 
ging er fort. Jene taten so. Als nun die Leute zu- 
sammensafien, sprach der Grofikaufmann zu dem Haus= 
vater: ,.He, du elender Hausvater, wo hast du mich 


J ) Er geht gern ins Gefangnis, weil er sich mit der Dime zu 
erlustigen hofit. 
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oder wo habe ich dich schon zuvor gesehen? Wie 
kannst du mir den Schmuck gegeben haben?“ Jener 
erwiderte: „Herr Grofikaufmann, ich kenne keine Kost- 
barkeit, nicht einmal ein Bett oder einen Stuhl mit 
Fiifien von wertvollem Holze. Ich sprach so, weil ich 
dachte, durch dich werde ich befreit werden. Zurne 
mir nicht, Herr.“ Ferner sprach der Hauspriester zu 
dem Grofikaufmann: „0 grofier Grofikaufmann, wie 
kannst du mir gegeben haben, was du selbst nicht er- 
halten hast?** Der Grofikaufmann antwortete: ,,Ich 
sagte es, weil ich dachte, wir sind zwei Herren; wenn 
wir zusammen sind, wird mit der Zeit die Sache rasch 
erledigt werden. “ Darauf sprach der Musiker zu dem 
Hauspriester: „0 Brahmane, wann hast du mir den 
Schmuck gegeben ?“ Jener erwiderte: „Ich sagte es 
nur, weil ich dachte, durch dich werde ich an meinem 
Aufenthaltsort angenehm leben.“ Auch die Hure sprach 
zu dem Musiker: ,,He, du Spitzbubenmusiker, wann 
bin ich vorher zu dir gekommen oder wann bist du 
vorher zu mir gekommen? Wann hast du mir den 
Schmuck gegeben?'* Jener antwortete: ,,Schwester, 
warum ztirnst du? Ich sagte dies nur, weil ich dachte, 
wenn wir fiinf zusammenwohnen, wird es ein weltliches 
Leben 1 ); zufrieden und behaglich werden wir leben.“ 
Als der Bodhisattva von den dazu abgesandten 
Leuten diesen Bericht vernahm, erkannte er, dafi jene 
Leute in der Tat nicht die Diebe waren. Er dachte 
nun: ,,Ich mufi mit List bewirken, dafi die Affin den 
von ihr genommenen Schmuck fallen lafit;" und er liefi 
viele Schmucksachen aus Kiigelchen machen, die Affinnen 
im Parke fangen, sie an Handen, Fiifien und Halsen 
mit den Kugelschmucksachen schmiicken und dann 

*) Dieser Ausdruck wird meist im Gegensatz zu dem ehelosen 
Leben der Asketen gebraucht. 
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wieder frei lassen. Die andre Affin aber blieb im Parke 
sitzen, indem sie immer ihren Schmuck bewachte. Dar- 
auf gab der Bodhisattva seinen Leuten folgende An- 
weisung: ,,Geht ihr und beobachtet alle Affinnen im 
Parke; und an welcher ihr den Schmuck seht, die er- 
schreckt und nehmt ihr den Schmuck ab.“ — Die Affinnen 
aber gingen hocherfreut, weil sie einen Schmuck be- 
kommen hatten, im Parke herum, begaben sich zu der 
andern und sprachen: ,,Seht unsern Schmuck." Jene 
konnte ihren Zorn nicht zuruckhalten, sondern sie sagte: 
„Was ist mit diesem Kugelschmuck/ 1 zog ihr Perlen- 
halsband an und ging fort. Als sie aber die Manner 
sahen, bewirkten sie, dab sie den Schmuck wegwarf, 
nahmen ihn an sich und gaben ihn dem Bodhisattva. 
Dieser nahm ihn, zeigte ihn dem Konig und sprach: 
„Hier ist, o Konig, dein Schmuck; jene fiinf sind nicht 
die Diebe, sondern dies wurde im Parke von einer 
Affin genommen." Darauf fragte der Konig: „Wie hast 
du aber, o Weiser, erkannt, dafi es in den Besitz einer 
Affin gelangt ist, und wie hast du es bekommen?" 
Jener erzahlte alles. Darauf lobte der Konig erfreuten 
Herzens den Bodhisattva mit den Worten: „In Schlach- 
ten und ahnlichen Dingen sind Helden u. dgl. wunschens- 
wert“ und sprach dann folgende Strophe: 

„Im Kampfe braucht man einen Helden, 
im Rate einen nicht Erregten, 
zu frohem Mahle liebe Freunde, 
zu ernstem Tun jedoch den Weisen." 

Nachdem der Konig den Bodhisattva so gelobt und 
gepriesen hatte, ehrte er ihn mit den sieben Kleinodien, 
wie wenn eine grofie Wolke einen starken Regen 
niedergehen liefie; und er blieb fest bei dessen Ermah- 
nung, verrichtete gute Werke wie Almosengeben u. dgl. 
und gelangte dann an den Ort seiner Verdienste. 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Tugend des Thera erzahlt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Konig 
Ananda, der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem kostbaren Schmuck. 


•95. Die Erzfthlung von dem vertrauenden 

Genuss 1 ). 

„Vertraue nicht dem nicht Vertrauten." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den vertrauenden Genufi. Zu dieser Zeit namlich dachten 
die Monche immer: „Es ist uns von der Mutter gegeben, 
es ist uns vom Vater gegeben, es ist uns vom Bruder, 
von der Schwester, von der Tante, vom Onkel, vom Vetter, 
von der Base gegeben; zur Zeit, wo wir noch Laien 
waren, waren diese auch verpflichtet uns zu geben.“ Da 
sie nun auf die ihnen von ihren Verwandten gegebenen 
vier Hilfsinittel vertrauten, machten sie unuberlegt Ge- 
brauch davon. — Als der Meister diesen Sachverhalt be- 
jnerkte, dachte er: „Es kommt mir zu den Monchen eine 
Lehrunterweisung zu geben;“ und er liefi die Monche zu- 
sammenkommen und sprach zu ihnen: „Ihr Monche, der 
Monch mufi sowohl die von Verwandten als auch die von 
nicht Verwandten ihm gespendeten vier Hilfsmittel mitUber- 
legungbenutzen. Wenner namlich unuberlegt davonGebrauch 
gemacht hat, wird er nach seinem Tode von der Existenz 
als Damon oder als btifiender Geist nicht befreit. Unuber- 
Jegter Genufi gleicht dem Genufi von Gift; Gift namlich 
totet, ob es von einem Vertrauten gegeben wird oder 
einem nicht Vertrauten. Auch in friiherer Zeit ist man, 
als man Gift genofi, das von einem Vertrauten gegeben 
war, zum Ende des Lebens gelangt." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
■der Bodhisattva einGroBkaufmann von groBem Vermogen. 


l ) Vgl. das einen ahnlichen Stoff behandelnde 91. Jataka, 

s. 383—385- 



Ein Kuhhirt von ihm war zur Ze it, da das Korn dicht 
stand, mit den Kuhen in den Wald gezogen, hatte einen 
Pferch gemacht und hutete sie dort; und von Zeit zu 
Zeit brachte er dem Grofikaufmann die Erzeugnisse 
der Milchwirtschaft. — Es nahm aber unweit von diesem 
Pferch ein Lowe seinen Aufenthalt. Da die Ktihe aus 
Furcht vor dem Lowen matt wurden, wurde die Milch 
wenig. Als nun der Hirt eines Tages mit der Butter 
zum Grofikaufmann kam, fragte ihn dieser: „Lieber 
Kuhhirt, warum ist die Butter so wenig?" Er erzahlte 
den Grund. Darauf fragte jener weiter: „Ist aber r 
Lieber, dieser Lowe an irgend etwas gefesselt?" „Ja r 
Herr," erwiderte der Hirt, „er hat Verkehr mit einem 
Gazellenweibchen." „Kann man aber dies fangen?"' 
„Ja, Herr, dies kann man." Darauf sprach der Grofi- 
kaufmann zu ihm: „Fange es also und bestreiche ihm 
von der Stirn an am Korper die Haare wiederholt mit 
Gift, lasse dies trocknen und lasse dann nach Ablauf 
von zwei oder drei Tagen das Gazellenweibchen wieder 
los. Der Lowe wird aus Liebe zu ihr ihren Korper 
ablecken und dadurch seinen Tod finden. Nimm dann 
sein Fell, seine Klauen, seine Zahne und auch sein Fett 
und bringe es mir." Und er gab ihm Halahala-Gift 
und liefi ihn gehen. 

Der Kuhhirte warf ein Netz aus, fing das Gazellen- 
weibchen mit List und tat so. Als aber der Lowe die 
Gazelle sah, beleckte er infolge seiner starken Liebe 
ihren Korper und mufite sterben. Der Kuhhirt nahm 
das Fell usw. und ging zum Bodhisattva hin. Als der 
Bodhisattva diesen Sachverhalt erkannte, sagte er: „Zu 
andern darf man keine Liebe betatigen. Da der mit 
solcher Kraft ausgestattete Lowe, der Konig der Tiere, 
durch die Gewalt der Befleckung bei seinem Verkehr 
mit dem Gazellenweibchen dessen Korper ableckte, ge- 
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no8 er das Gift und rnufite sterben." Und nach diesen 
Worten sprach er, um der versammelten Menge die 
Wahrheit zu erklaren, folgende Strophe: 

„Vertraue nicht dem nicht Vertrauten, 
auch dem Vertrauten traue nicht; 

Vertrauen bringt dich nur in Not, 
so wie den Lowen die Gazelle." 

Nachdem so der Bodhisattva der versammelten- 
Menge die Wahrheit erklart hatte, tat er gute Werke 
wie Almosengeben u. dgl. und gelangte an den Ort 
seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehruntervveisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Ich 
war damals der Grofikaufmann." 

Ende der Erzahlung von dem vertrauenden GenuB. 


94. Die Erzahlung vom Haarstrauben 1 )^ 

„Gedorrt ist er und erfroren." Dies erzahlte der 
Meister, da er bei Vesall im Patika-Kloster verweilte, mit 
Beziehung auf Sunakhatta. Zu einer Zeit namlich war 
Sunakhatta der Aufwarter des Meisters und wandelte mit 
Almosenschale und Obergewand herum. Da gefiel ihm 
die Lehre des Kora aus der Kriegerkaste; und er gab dem 
mit den zehn Kraften Ausgestatteten Almosenschale und 
Obergewand zuriick und wurde durch den Krieger Kora 
wieder ein Laie, zur Zeit als dieser als Kalakanjaka-Asura' 2 } 
wiedergeboren wurde. Darauf ging er in Vesall innerhalb 
der drei Mauern umher und verkundete die Unehre des 
Meisters, indem er sprach: „Der Asket Gotama besitzt 
nicht den hochsten von Menschen erreichbaren Zustand, 
das Bereich der volligen Erkenntnis edlen Wissens. Der 

’) Der Titel ist von dem 12. Sutta des Majjhima-Nikaya her- 
libergenommen, das die Grundlage zu dieser Erzahlung bildet. 
Vgl. „Leben des Buddha", S. 45 — 50. 

2 ) Also als ein Damon. 


396 


Asket Gotama predigt eine seinem Denken entsprungene 
Lehre, die durch Oberlegung gewonnen ist, die aus seinem 
eigenen Verstande herruhrt. Die Lehre, die er eben darum 
verkOndigt, ftihrt nicht zur Befreiung von allem Ubel bei 
dem, der nach ihr handelt." 

Als aber der ehrwurdige Sariputta auf seinem Almosen- 
gange vernahm, wie dieser die Unehre des Meisters ver- 
kundete, meldete er diese Begebenheit dem Erhabenen, 
als er von seinem Almosengang zuruckkehrte. Der Er- 
habene sprach: „0 Sariputta, von Leidenschaft beseelt 
ist Sunakkhatta, der verblendete Mann ; infolge seiner Leiden- 
schaft spricht er so. Indem er infolge seiner Leidenschaft 
sagt: , Diese Lehre fiihrt nicht zur Befreiung von allem 
Ubel bei dem, der nach ihr handelt, 1 verkundet er, ohne 
es zu wissen, nur meinen Vorzug. Dieser verblendete 
Mann aber kennt nicht meinen Vorzug: Ich besitze nam- 
lich, o Sariputta, die sechs Erkenntnisse und damit den 
hochsten von Menschen erreichbaren Zustand; ich besitze 
die zehn Krafte, ich besitze die Kenntnis der vier Dinge, 
die die Zuversicht erzeugen 1 ), ich besitze die Kenntnis 
dessen, was die vier Geburtsarten vernichtet 2 ), und die 
Kenntnis dessen, was die funf Arten der Wiedergeburt 
zerstort 8 ). Auch darin besteht bei mir der hCchste von 
Menschen erreichbare Zustand. Wer aber von mir sagt: 
,Der Asket Gotama besitzt nicht den hochsten von Men- 
schen erreichbaren Zustand", der ist, wenn er dies Wort 
nicht zurucknimmt, diesen Gedanken nicht fallen lafit, diese 
falsche Lehre nicht aufgibt, mit Recht der Holle verfallen." 
Nachdem er so den ihm zukommenden Vorzug des hdch- 
sten von Menschen erreichbaren Zustandes auseinander- 
gesetzt hatte, fuhr er fort: O Sariputta, Sunakkhatta ist 
befriedigt liber den Wandel in Abtotung, die falsche As- 
kese des Kriegers Kora. Da ihm aber die falsche Askese 


b Dies sind i. die Zuversicht die Allwissenheit erlangt zu 
haben, 2. sich von den menschiichen Leidenschaiten frei gemacht 
zu haben, 3. die dem religiosen Leben im Wege stehenden 
Hindernisse richtig geschildert zu haben, 4. den Weg zur Er- 
reichung des Heiles richtig gelehrt zu haben. 

2 ) Die vier Geburtsarten sind 1. Geburt aus dem Ei, 2. Geburt 
als Lebendes, 3. Entstehen aus einer Flussigkeit (Insekten, Wur- 
mer )> 4 - Geburt ohne Eltern (in einer Geister- oder Gotterwelt). 

3 ) namlich die Wiedergeburt in einer Holle, als Tier, als 
bufiender Geist, als Mensch und als Gott. 
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gefallt, kann ich ihm nicht gefallen. Ich habe vor einund- 
’ neunzig Weltaltern gedacht: , Darin beruht wohl die Voll- 
kommenheit 1 und in Betatigung der falschen Askese der 
Irrglaubigen den aus vier Gliedern bestehenden reinen 
Wandel durchgefuhrt. Ich war asketisch, aufierst asketisch; 
ich war rauh, aufierst rauh; ich war zurtickhaltend, aufierst 
zurtickhaltend; ich war zuriickgezogen , aufierst zuriick- 
gezogen 1 ).' 1 Und nach diesen Worten erzahlte er auf die 
Bitte des Thera folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Ehedem vor 91 Weltaltern dachte der Bodhisattva: 
„Ich will die haretische Askese betatigen" und wurde 
ein Ajlvikamonch 2 ). Er war nackt, mit Staub und 
Schmutz bedeckt, er war zuriickgezogen und einsam 
lebend; wenn er Menschen sah, entfloh er wie eine 
Gazelle; er iibte das grofie Schmutzverzehren und ge- 
nofi Fische, Kuhmist u. dgl. Um in seinem Eifer zu 
beharren, hielt er sich in einem Walde auf in einem 
furchtbaren Geholz. Wahrend er sich dort auf hielt, 
ging er zur Zeit, da Schnee fiel, in den acht Tagen 3 ) 
bei Nacht aus dem Walde und verweilte unter freiem 
Himmel; und wenn die Sonne aufgegangen war, ging 
er in den Wald. Und wie er bei Nacht unter freiem 
Himmel vom Schneewasser na8 wurde, so wurde er 
bei Tage durch die vom Walde herniederrieselnden 
Tropfen durchnafit. So litt er Tag und Nacht unter 
der Kalte. Im letzten Monat des Sommers aber hielt 
er sich bei Tage unter freiem Himmel auf und ging bei 
Nacht in das Geholz; und wie er bei Tage unter freiem 
Himmel durch die Hitze am Fieber gelitten hatte, so 
litt er bei Nacht in dem windfreien Geholz am Fieber 


*) Diese Stelle ist wortlich dem oben angefuhrten 12. Sutta 
des Majjhima-Nikaya entnommen. 

3 ) Uber die Ajlvika-Monche, die nackten Asketen, vgl. S. 213. 
Anm. 1. 

8 ) Damit ist die Zeit der Wintersonnenwende gemeint. 
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und SchweiBtropfen fielen von seinem Korper. Da er- 
dachte er folgende vorher noch nicht gehorte Strophe: 

„Gedorrt ist er und erfroren, 

allein im furchtbaren Walde, 

nackt und sitzt nicht am Feuer, 

nur auf sein Vorhaben bedacht der Weise." 

Nachdem der Bodhisattva aber so den aus vier 
Gliedern bestehenden reinen Wandel betatigt hatte, sah 
er, als er sterben sollte, das Bild der Holle vor sich 
erstehen und er erkannte: „Furwahr, diese Betatigung 
ist nutzlos"; und in diesem Augenblick gab er diese 
falsche Lehre auf, nahm die wabre Lehre an und wurde 
in der Gotterwelt wiedergeboren. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Ich war zu der Zeit der nackte Asket.“ 

Ende der Erzahlung von dem Elaarstrauben. 


95. Die Erzahlung von dem grossen 
Sudassana. 

„Verganglich, ach, sind die Gestaltungen." Dies er- 
zahlte der Meister, da er auf dem Sterbebette 1 ) lag, mit 
Beziehung auf das Wort des Thera Ananda: „Gehe nicht, 
Erhabener, in diesem kleinen Stadtchen in das Nirvana 
ein 2 ).' 1 Buddha hatte vorher gesagt: „Wahrend der Vol- 
endete im Jetavana weilte, ging der Thera Sariputta zum 
volligen Nirvana ein zur Vollmondszeit des Monats Kattika 
zu Varaka 3 ), er, der im Dorfe Nala geboren war; der 

J ) eigentlich. auf dem Bette, auf dem er zum vollstandigen 
Nirvana eingehen sollte. 

h Diese Stelle wie uberhaupt fast die ganze Einleitung ist 
dem Mahaparinibbana-Sutta entnommen; vgl. ,,Leben des Buddha", 
S. 295, wo die betr. Steile iibersetzt ist. 

5 ) Uber den Tod von Sariputta und Mogallana besafi die 
spatere Uberlieferung ausfiihrliche Berichte; vgl. Bigandet, Le- 
gend of Gaudama the Buddha, II, S. 18 ff., 25 ff. 
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grofie Mogallana auch im Monat Kattika in der Monats- 
halfte, da der Mond abnahm. Nachdem so das hervor- 
ragendste Schiilerpaar zum vollstandigen Nirvana einge- 
gangen, will auch ich zu Kusinara 1 ) zum vollstandigen 
Nirvana eingehen . 11 Und indem er von Ort zu Ort weiter- 
zog, kam er dorthin und legte sich zwischen einem Paar 
von Salabaumen auf ein Bett, dessen Kopfende nach Nor- 
den gerichtet war, um nicht mehr vom Lager aufzustehen. 
Da bat ihn der ehrwiirdige Ananda: „Nicht mdge, Herr, 
der Erhabene in diesem unbedeutenden Stadtchen, diesem 
schwer zuganglichen , im Dickicht gelegenen Stadtchen, 
diesem Vorstadtchen zum vollstandigen Nirvana eingehen; 
in einer andern grofien Stadt wie Rajagaha u. dgl. moge 
der Erhabene zum vollkommenen Nirvana eingehen." Der 
Meister erwiderte: „Sage nicht, Ananda, ,dies unbedeu- 
tende im Dickicht gelegene Stadtchen, dies Vorstadtchen 1 . 
Ich wohnte fruher, zur Zeit als ich der Weltherrscher Su- 
dassana war, in dieser Stadt; damals war es eine von 
einer zwolf Yojanas langen Edelsteinmauer umgebene 
grofie Stadt . 11 Und auf die Bitten des Thera berichtete 
er die Begebenheit aus der Vergangenheit und erzahlte 
das Sutta von dem grofien Sudassana-). 

Als aber damals die Konigin Subhadda den grofien 
Sudassana sah, wie er vom Lehrpalast herabgestiegen 
sich nicht weit von dem mit den sieben Arten der 
Kleinodien geschmuckten Palmenwalde 3 ) auf ein daftir 
hergerichtetes Bett mit der rechten Seite legte um 
nicht wieder aufzustehen, sprach sie: „Da sind, o Fiirst, 
deine vierundachtzigtausend Stadte mitKusavati 4 ), ihreni 
Haupte; empfinde Wohlgefallen daran. 1 ' Der grofie 
Sudassana aber antwortete: „Sprich nicht so, Fiirstin, 
sondern ermahne mich, ich solle mein Wohlgefallen 
daran bezahmen und kein Veriangen danach empfinden 11 . 


d Jetzt Kasia, im Norden des mittieren Ganges. 

! ) Dies ist das 17. Sutta des DIgha-Nikaya; in der Ausgabe 
von Rhys Davids Band II. Auch iibersetzt in „Sacred books 
of the East 11 , Bd. XI, S. 238-289. 

*) statt des uberlieferten „nalapana“ ist zu lesen ,,talavana“. 
4 ) Der alte Name fur Kusinara. 


Und als sie fragte: „Aus welehem Grunde, Herr?“ r 
sagte er: „Heute werde ich das Zeitliche segnen." Da 
klagte und jammerte die Konigin, nachdem sie weinend 
und ihre Augen abwischend schwer und mit Miihe 
so gesprochen hatte; auch die iibrigen 84000 Frauen 
weinten und klagten und auch von den Ministern usw. 
konnte es nicht einer ertragen, sondem alle weinten. 
Der Bodhisattva aber suchte alle davon zuriickzuhalten, 
indem er sagte: „Es ist genug, sag’ ich, seid stille. " 
Daraut sprach er zur Konigin: „Weine nicht, Fiirstin r 
und klage nicht. Es gi'ot kein zusammengesetztes Ding 
auch nur so grofi als ein Samenkorn, das unverganglich 
ware; alles ist verganglich und dem Vergehen unter- 
worfen." Und nach diesen Worten sprach er, die Ko- 
nigin ermahnend, folgende Strophe: 

„Verg&nglich, ach, sind die Gestaltungen 1 ), 
dem Werden und Vergehen ausgesetzt. 

Wenn sie entstanden sind, vergehen sie; 
dafi sie zur Ruhe kommen, ist das Gluck." 

Nachdem der grofie Sudassana so seine Unter- 
weisung zum Gipfelpunkt des unsterblichen, grofien Nir- 
vana fortgefuhrt und auch die iibrige grofie Menschen- 
menge ermahnt hatte, sie sollten Almosen geben, die 
Gebote beobachten und die Uposathagebrauche halten, 
ging er in die Gotterwelt ein. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; 
„Damals war die Konigin Subhadda die Rahula-Mutter, 
der Kronprinz, das Juwel des Staates, war Rahula, die 
iibrige Schar war die Buddhaschar, der grofie Sudassana 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem grofien Sudassana. 

'-) So ubersetzt Oldenberg („Buddha“, 5. Aufl., S. 233) das 
Wort „sarnkhara“. 
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96. Die Erzahlung von der Olschiissel. 

„Wie man das oben bis zum Rand gefullte." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Reiche Sumbha bei einem 
Flecken namens Desaka in einem Waldchen verweilte, mit 
Beziehung auf das Janapadakalyani-Sutta 1 ). Damals sprach 
namlich der Erhabene: „Wie wenn, ihr Monche, mit dem 
Rufe: ,Die Schone vom Lande, die SchOne vom Lande* 
sich eine grofie Menschenmenge versammeln wiirde , diese 
Schone vom Lande aber sich in ausgezeichneter Weise 
horen liefie, und nachdem sie gesungen, durch den Ruf: 
,Die Schone vom Lande tanzt und singt 1 , ihr Monche, eine 
noch weit grofiere Menschenmenge zusammenkame; nun 
aber kfime ein Mann daher, der Lust am Leben hat, der 
keine Freude am Tode hat, der sich des Gluckes freut 
und dem Ungltick abgeneigt ist, und zu diesem wiirde man 
sagen: ,He, Mann, diese bis zum Rand gefullte Ol- 

schiissel mufit du zwischen der grofien Versammlung und 
der Schonen vom Lande tragen und ein Mann mit ge- 
zucktem Schwerte wird dir immer hinten nachfolgen; sobald 
du aber nur ein wenig davon verschiitten wirst, wird er 
dir den Kopf herunterschlagen*, — was glaubt ihr, ihr 
Monche, wird dieser Mann jene Olschiissel etwa tragen 
ohne aufzupassen und indem er aufierlich sich unachtsam 
zeigt?“ „Nein, Herr." „Dies, ihr Monche, ist von mir zum 
Gleichnis gemacht worden, damit das Richtige erkannt 
werde, und folgendes ist der Sinn: Die bis zum Rande 
gefullte Olschiissel, ihr Monche, ist die Bezeichnung fiir 
die Konzentrierung der Gedanken auf den Korper. Darum, 
ihr Monche, ist hier folgendes zu merken: Die Konzen- 
trierung der Gedanken auf den Korper mufi von uns gut 
und vollkommen betatigt werden; dies ist von euch zu mer- 
ken, ihr Monche." Und nach diesen Worten erzahlte er 
das Sutta von der Schonen vom Lande nach Wortlaut 
und Bedeutung 2 ). 

Darauf beendigte der Meister dieses Sutta mit folgen- 
den Worten: „Ein Monch, der die Konzentration der Ge- 


*) Dies Lehrstiick, das „Sutta von der Schonen vom Lande" 
ist anderwarts im Palikanon nicht bezeugt. 

2 ) Es folgt im Text eine Art Kommentar zum Vorausgehen- 
den, der nichts wesentlich Neues bringt. 

Dutoit, Jatakam. -^6 
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danken auf den Korper betatigen will, muss wie der Mann, 
der die Olschussel in der Hand halt, ohne in seiner Auf- 
merksamkeit nachzulassen, unermudlich die Konzentration 
der Gedanken auf den Korper betatigen." So belehrte er 
die Monche. Als diese aber das Sutta und seine Bedeu- 
tung vemommen hatten, sprachen sie: „Etwas schwer 
Auszufuhrendes, Herr, hat jener Mann getan, dab er ohne 
auf die so schon gestaltete Schone vom Lande zu blicken 
mit der Olschussel dahinging." Der Meister aber versetzte: 
„Ihr Mbnche, jener hat nicht etwas schwer Auszufuhrendes 
getan, sondern etwas leicht Auszufuhrendes. Warum? 
Weil er von einem Manne mit gezucktem Schwert geleitet 
wurde, der ihn bedrohte. Dafi aber in fruherer Zeit 
Weise, ohne in ihrer Aufmerksamkeit nachzulassen, uner- 
mudlich ihre Sinnesorgane verschlossen und eine geschaf- 
fene gottliche Gestalt nicht anschauend weitergingen und 
so zur Herrschaft gelangten, das war etwas Schwieriges." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedera zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als der allerjungste von den hundert 
Sohnen dieses Konigs wiedergeboren und gelangte zur 
Einsicht. Damals speisten im Hause dieses Konigs 
Paccekabuddhas 1 ). Der Bodhisattva erwies ihnen Dienst- 
leistungen. Eines Tages kam ihm folgender Gedanke: 
„Ich habe viele Briider; werde ich in dieser Stadt das 
meiner Familie gehorende Reich erhalten oder nicht?" 
Da dachte er: „Ich will die Paccekabuddhas fragen 
und es so erfahren." Als nun am andern Tage die 
Paccekabuddhas kamen, nahm er den dafur bestimmten 
Wasserkrug, seihte das Wasser durch, wusch ihnen 
die Fufie, trocknete sie ab und verzehrte unter ihnen 
das Mahl 2 ). Als sie sich dann niedergesetzt hatten, 
grtifite er sie, setzte sich ihnen zur Seite und fragte 


') Vgl. S. 172, Anm. 1. 

') Chalmers bezieht alle die genannten Tatigkeiten auf die 
Paccekabuddhas selbst; doch pafit dazu nicht der Zusatz „tesam 
antare". 
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nach dem Gewunschten. Darauf sprachen sie zu ihm: 
„Prinz, du wirst nicht in dieser Stadt auf den Thron 
kommen. Zweitausend Yojanas von hier entfernt ist 
aber ini Reiche Gandhara die Stadt Takkasila; wenn 
du dorthin zu gelangen imstande bist, wirst du in 
sieben Tagen die Herrschaft erhalten. Unterwegs aber 
ist ein Hindernis in einem grofien Walde an der Strafie. 
Wenn man urn diesen Wald herumgeht, betragt der 
Weg hundert Yojanas, wenn man aber geradeaus geht, 
funfzig Yojanas. Dies ist namlich ein Damonenwald. 
Dort erschaffen weibliche Damonen an dem Wege 
Dorfer und Hallen, lassen ein sehr kostbares Lager her- 
stellen, das einen mit goldenen Sternen verzierten Bal- 
dachin tiber sich hat, errichten Zelte aus Teppichen, 
die in verschiedenen Farben glanzen, und schmiicken 
sich selbst mit gottlichen Zierden. So setzen sie sich 
in den Hallen nieder und fangen die des Weges kom- 
menden Manner mit siifien Worten: ,Man sieht euch 
.an, dafi ihr ermiidet seid; kommt hierher, setzt euch 
nieder und trinkt Wasser; dann konnt ihr wieder gehen.‘ 
Wenn sie jene so herbeigerufen , geben sie den Ge- 
kommenen Sitze, verfiihren sie durch die Anmut ihrer 
Gestalt und ihre Reize und erftillen sie mit Lust. Dann, 
wenn sich jene mit ihnen versiindigt, iressen sie sie 
auf, dab das Blut herunterrinnt, und bringen ihnen so 
den Tod. — Wer sich an Schonheit erfreut, den fangen 
sie durch ihre Schonheit; wer gerne Schones ht>rt, durch 
siifien Gesang und siifieWorte; wer gerne Gutes riecht, 
durch Wohlgeruche; wer gerne Gutes schmeckt, durch 
gottliche Speise von ausgezeichnetem Wohlgeschmack; 
und wer Freude am Gefiihl hat, den fangen sie durch 
gottliche Lager mit auf beiden Seiten roten Kissen. 
Wenn du deine Sinnesorgane verschliefiest und sie nicht 
anschaust, sondern mit gesammelten Gedanken deines 

26 * 
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Weges gehst, wirst du dann am siebenten Tage einen 
Thron erhalten." 

Der Bodhisattva versetzte: „Gut, Herr; wenn ich 
Eure Ermahnung annehme, wie werde ich dann jene 
anschauen?" Und er liefi sich von den Paccekabuddhas 
Schutzmittel *) fertigen, nahm den Schutzsand und die 
Schutzschnur und verabschiedete sich von den Pacceka- 
buddhas sowie von seinen Eltern. Darauf begab er 
sich in seine Behausung und sprach zu seinen Leuten: 
„Ich gehe um in Takkasila die Herrschaft zu erlangen; 
bleibet ihr da!“ Da sprachen funf Leute zu ihm: „Auch 
wir wollen dorthin gehen.“ Er erwiderte: „Ihr konnt 
nichtdorthin gehen. UnterwegsnamlichsindDamoninnen, 
welche die auf schone Gestalt u. dgl. versessenen Men- 
schen auf diese und jene Art durch schone Gestalt u. dgl. 
verlocken und in Besitz nehmen. Dies ist ein grofies 
Hindernis; ich aber vertraue auf mich selbst und gehe 
hin.“ Die anderen versetzten: „Wie aber, o Fiirst, 
werden wir, wenn wir mit Euch zusammengehen, die 
uns lieben Gestalten u. dgl. betrachten? Auch wir 
wollen dorthin gehen." Der Bodhisattva sagte: „Seid 
darum achtsam" und machte sich mit den funf Leuten 
auf den Weg. 

Die Damoninnen aber erschufen Dorfer usw. und 
setzten sich darin nieder. Der Mann nun von jenen, 
der Gefallen an schbnem Aussehen hatte, wurde, als er 
die Damoninnen anschaute, durch das Sinnesobjekt 
ihrer Gestalt gefesselt und blieb ein wenig zuruck. 
Der Bodhisattva fragte: „He, warum bleibst du ein 
wenig zuruck?" Jener antwortete: „0 Fiirst, meine 
FtiBe schmerzen mich; ich will mich ein wenig in der 


') Er lafit sich Sand und eine Schnur reichen, um sie in der 
Gefahr als Amulet zu gebrauchen. 
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Halle niederlassen und dann nachkommen." „He, ver- 
lange nur nicht nach diesen Damoninnen." „Was sein 
soli, das soil sein; ich kann nicht, Furst." „Du wirst 
es ja sehen," versetzte der Bodhisattva und zog mit 
den iibrigen vier weiter. — Der auf schone Gestalt Ver- 
sessene aber ging zu den Frauen hin. Diese brachten 
ihn, nachdem er sich mit ihnen vergangen, urns Leben; 
darauf gingen sie weiter, erschufen eine andre Halle, 
nahmen mannigfache Musikinstrumente und safien sin- 
gend da. Darauf blieb der auf schone Tone Versessene 
zuriick. Auch diesen verzehrten sie, gingen wieder vor- 
warts, fullten Korbe mit wohlriechenden Substanzen, 
errichteten einen Laden und setzten sich nieder. Dort 
blieb der auf feine Dufte Versessene zuriick. Nachdem 
sie auch diesen verzehrt hatten, gingen sie weiter, fall- 
ten Korbe mit gOttlichen Speisen von hochstem Wohl- 
geschmack, errichteten eine Garkuche und setzten sich 
nieder. Hier blieb der auf Wohlgeschmack Versessene 
zuruck. Nachdem sie auch diesen verzehrt hatten, 
gingen sie weiter, richteten gottliche Lager her und 
setzten sich nieder. Jetzt blieb auch der auf angeneh- 
mes Gefahl Versessene zuruck und auch diesen ver- 
zehrten sie. 

Nun war der Bodhisattva allein. Eine Damonin 
aber dachte: „AUzufest in seinem Entschlufi ist dieser; 
ich will aber doch nicht umkehren, bis ich ihn ver- 
zehrt habe;“ und sie ging immer hinter dem Bodhi- 
sattva drein. Als im andern Teil des Waldes Wald- 
arbeiter und andere Leute die Damonin sahen, fragten 
sie: „Was ist der Mann, der vor dir geht?“ Sie ant- 
wortete; „Es ist mein junger Gatte, ihr Edlen." Dar- 
auf sagten sie zum Bodhisattva: „He, dies so liebliche, 
einem Blutenstengel gleichende goldfarbige Madchen 
hat seine Familie aufgegeben und ist fortgegangen, auf 



dich vertrauend; warum gehst du nicht mit ihr ohne 
sie zu ermuden?" Er versetzte: „Ihr Edlen, dies ist 
nicht meine Gattin, es ist eine Damonin; funf Leute 
von mir hat sie aufgefressen.® Doch jene sprach: „Ihr 
Edlen, wenn die Manner zornig sind, machen sie ihre 
Gattinnen zu Damoninnen oder zu Gespenstern®. — 
Wahrend sie weiterging, gab sie sich das Ansehen 
einer Schwangeren und dann das Ansehen einer Frau, 
die einmal geboren hat; und sie nahm ihren Sohn auf 
den Arm und folgte so dem Bodhisattva. Wer sie nur 
sah, der fragte sie in der oben angegebenen Art. Der 
Bodhisattva aber gab immer dieselbe Antwort und ge- 
langte auf seinem Wege nach Takkasila. Darauf liefi 
sie ihren Sohn verschwinden und folgte ihm allein 
nach. Der Bodhisattva ging zu dem Stadttore hin und 
setzte sich in einer Halle nieder. Infolge der Wtirde 
des Bodhisattva konnte sie nicht hineingehen; deshalb 
erschuf sie sich eine gottliche Gestalt und blieb an dem 
Tore der Halle stehen. 

Zu der Zeit begab sich der Konig von Takkasila 
nach seinem Parke. Durch ihren Anblick wurde sein 
Herz gefesselt und er schickte einen Mann zu ihr mit 
dem Auftrage: „Gehe und erforsche, ob sie einen 
Gatten hat oder nicht.® Er ging zu ihr hin und fragte: 
„Hast du einen Gatten?" Sie ervviderte: „Ja, Edler, 
mein Gatte sitzt in der Halle.® Der Bodhisattva aber 
sprach: „Dies ist nicht meine Gattin, es ist eine Da- 
monin; funf Leute von mir hat sie aufgefressen.® Jene 
versetzte: „Herr, wenn die Manner zornig sind, reden 
sie, was sie wollen.® — Der Mann teilte die Worte der 
beiden dem KQnige mit. Da sprach der Konig: „Eine 
Ware, die herrenlos ist, gehort dem Konig.® Und er 
liefi die Damonin zu sich rufen, liefi sie neben sich auf 
dem Elefanten Platz nehmen und umfuhr mit ihr die 
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Stadt von rechts; dann stieg er in seinen Palast hin- 
auf und machte sie zu seiner ersten Gemahlin. Er 
badete und salbte sich, verzehrte sein Abendmahl und 
bestieg dann sein fiirstliches Lager. — Nachdem auch 
die Damonin ein ihr zusagendes Mahl eingenommen 
hatte, legte sie sich herrlich geschmtickt mit dem KOnig 
auf das fiirstliche Lager. Als der Konig, infolge der 
geschlechtlichen Liebe von Gluck erfullt, sich nieder- 
legte, drehte sie sich auf die Seite und fing an zu 
weinen. Der Konig fragte: „Warum weinst du, Liebe?" 
Sie antwortete: „Herr , Ihr habt mich auf der Strafie 
gesehen und mitgenommen. In Eurem Hause aber sind 
viele Frauen; wenn ich nun unter meinen Nebenbuhle- 
rinnen wohne, wird man sagen: ,Wer kennt deine 
Mutter oder deinen Vater oder deine Herkunft oder 
dein Geschlecht? Du bist ja auf der Strafie gesehen 
und hierher gebracht worden. 1 Und so werde ich 
elend sein, wie wenn man meinen Kopf nahme und 
ihn herunterdriickte. Wenn Ihr mir im ganzen Konig- 
reiche die Herrschaft und die Gewalt geben wttrdet, 
konnte niemand mich beleidigen und so reden." Der 
Konig erwiderte: „Liebe, die Bewohner meines ganzen 
Reiches gehoren mir nicht; ich bin nicht ihr Herr. Nur 
tiber diejenigen bin ich Herr, die den Konig beleidigt 
oder sonst etwas Verbotenes getan haben. Darum kann 
ich dir nicht im ganzen Reiche Herrschaft und Gewalt 
geben." Darauf sprach die Damonin: „Wenn du, o 
Konig, mir also nicht in deinem Reiche oder in der 
Stadt die Herrschaft geben kannst, so gib mir im 
Palast die Herrschaft, dafi meine Gewalt sich auf die 
hier Befindlichen erstreckt, o Herr." Da der Konig, 
durch die himmlische Bertihrung gefesselt, ihre Rede 
nicht zuruckzuweisen vermochte, sprach er: „Gut, 
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Liebe, tiber die im Hause Befindlichen gebe ich dir 
Gewalt; lasse sie in deiner Macht sein.“ 

Sie stimmte zu mit dem Worte: „Gut“; als aber 
der Konig in Schlaf gesunken war, begab sie sich nach 
der Damonenstadt und rief die Damonen herbei. Sie 
selbst brachte den Konig ums Leben, frafi ihn auf mit 
samt den Sehnen, Haut, Fleisch und Blut und liefi nur 
die Knochen tibrig. Die iibrigen Damonen frafien vom 
grofien Tor an im Innem des Palastes alles auf, vom 
Hahn und Hund angefangen, und liefien nur die Kno- 
chen iibrig. 

Als am nachsten Tage die Leute sahen, dafi das 
Tor geschlossen blieb, schlugen sie mitAxten die Ttiren 
ein und gingen hinein. Da sahen sie den ganzen Palast 
voll von Gebeinen und dachten: „Die Wahrheit hat 
furwahr jener Mann gesprochen, da er sagte: ,Dies 
ist nicht meine Gattin, sondern eine Damonin ist sie.‘ 
Der Konig aber erkannte es nicht, sondern machte sie 
in seinem Hause zu seiner Gemahlin; darauf wird sie 
die Damonen herbeigerufen haben und erst, nachdem 
sie alle Leute aufgefressen , fortgegangen sein.“ 

Der Bodhisattva aber hatte an diesem Tage in 
jener Halle den Schutzsand iiber sein Haupt gestreut, 
die Schutzschnur umgelegt und stand da, das Schwert 
in der Hand, bis die Sonne aufging. Als nun die Leute 
den ganzen Palast gereinigt, grime Blatter ilberall hingelegt 
und Wohlgeruche daruber gesprengt, Blumen verstreut, 
Blumenstengel ausgebreitet, Raucherwerk gespendet und 
wiederum Kranze gewunden hatten, sprachen sie unter 
einander: „He, der Mann, der die Damonin, welche 
sich eine gottliche Gestalt gebildet hatte und hinter ihm 
herging, nicht einmal anschaute, da er seine Sinnes- 
organe in Schranken hielt, dieser ist ein gar hohes 
Wesen, vernunftbegabt, mit Einsicht erfullt. Wenn ein 
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solcher Mann die Herrschaft fiihrt, wird es dem ganzen 
Reiche wohlergehen ; ihn wollen vvir zum Konige machen.“ 
Nachdem alle Minister und Stadtbewohner einstimmig 
diesen BeschluB gefaBt, gingen sie zum Bodhisattva hin 
und sprachen: n O Fiirst, fiihrt Ihr die Regierung." 
Und sie legten ihm eine Menge Kleinodien an, weihten 
ihn und machten ihn zum Konig von Takkasila. Er 
verbot die vier iiblen Dinge *), betatigte die zehn Konigs- 
tugenden 2 ) und fiihrte in Gerechtigkeit die Regierung. 
Und nachdem er gute Werke wie Almosengeben u. dgl. 
verrichtet, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, sprach er, der vollig Erleuchtete, 
folgende Strophe: 

„Wie man das oben bis zum Rand gefullte, 
das restlos voile Olgefafi herumtragt, 
so nidge man den ernsten Sinn bewahren, 
wenn man nach nicht gekanntem Gluck verlangt." 3 ) 

Nachdem der Meister so das Nirvana zum Gipfel 
seiner Unterweisung gemacht hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war die konigliche Schar 
die Buddhaschar, der auf den Thron gelangte Prinz aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Olschiissel. 


x ) Das sind: Lust, Siinde, Verblendung und Furcht. 

■) Die zehn Konigstugenden sind: Almosengeben, Beob- 
achten der Gebote, Opferwilligkeit, Versohnlichkeit, Enthaltung 
vom Verletzen anderer, Geduld, Geradheit, Milde, Frommigkeit 
und Freundlichkeit. 

’) Der wie gewohnlich folgende Kommentar zu dieser Strophe 
enthalt eine Anzahl von Versen aus dem Dhammapadam u. a.; 
doeh haben diese fur die Strophe selbst keine weitere Bedeutung. 
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97. Die Erzfihlung von dem Gluck durch 

Namen. 

„Als den ,Lebenden‘ er tot sah.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Monch, der den Namen fur gluckbringend hielt. Ein 
Sohn aus guter Familie namens Papaka (= Boser) nam- 
lich hatte der Lehre sein Herz geschenkt und war Monch 
geworden. Als er nun von den Monchen angeredet wurde: 
„Gehe, lieber Boser; bleibe, lieber Boser", dachte er bei 
sich: „In der Welt ist der Name , Boser 1 gemein und ver- 
rat einen Unglucksvogel; ich will mir einen andem, gluck- 
verheifienden Namen geben lassen." Und er ging zu den 
Lehrem und Unterweisern und sprach zu ihnen: „Herr, 
mein Name ist nicht gluckbringend; gebt mir einen andem 
Namen." Da sprachen jene zu ihm: „Lieber, der Name 
ist nur eine aufierliche Bezeichnung; durch den Namen 
wird kein Gluck erreicht. Sei nur mit deinem Namen zu- 
frieden." Er aber bat immer wieder darum. 

Es wurde aber in der Monchsgcmeinde bekannt, dab 
jener im Namen sein Gluck suchte. Als nun eines Tages 
die Monche in der Lebrhalle versammelt waren, begannen 
sie folgendes Gesprach: „ Freund, der Monch so und so 
sucht im Namen sein Gluck und m5chte einen gluck- 
bringenden Namen erhalten." Da kam der Meister in die 
Lehrhalle und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, sucht dieser im Namen sein Gluck, son- 
dem auch schon fruher war er so." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Ehedem war der Bodhisattva zu Takkasila ein weit 
und breit beruhmter Lehrer und unterwies funfhundert 
junge Brahmanen in den Zauberspriichen. Einer der 
jungen Brahmanen hatte den Namen „ Boser". Als man 
nun zu ihm sagte: „Gehe, Boser; komme, Boser“ r 
dachte er bei sich: „Mein Name ist nicht gliickver' 
heifiend; ich will mir einen andern geben lassen." Und 
er ging zum Lehrer hin und sagte: „Meister, mein 
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Nameist nicht gltickverheifiend ; gebt mir einen andern!" 
Darauf sprach der Lehrer zu ihm: „Gehe, Lieber,. 
wandle im Lande umher; und wenn du einen dir ge- 
fallenden gltickverheifienden Namen gefunden hast, so 
komtne wieder. Wenn du zuriickkehrst , werde ich 
deinen Namen verandern und dir einen andern Namen 
geben." Jener versetzte: „ Gut , 11 nahm Reisezehrung 
mit und ging fort; und von Dorf zu Dorf wandernd 
kam er in eine Stadt 

Hier war gerade ein Mann gestorben namens 
Jivaka (= Lebender). Als jener sah, wie er von der 
Schar seiner Verwandten zum Toten acker begleitet 
wurde, fragte er: „Welchen Namen hatte dieserMann?" 
„Er hiefl , Lebender 1 , “ war die Antwort. „Stirbt auch 
der .Lebende 1 ?" „Auch der ,Lebende‘ stirbt, auch der 
,Nichtlebende‘ stirbt. Der Name ist nur eine auBerliche 
Bezeichnung; du bist ein Tor, glaube ich." — Als jener 
diese Rede vernommen, wurde er gleichgtiltig gegen 
den Namen und ging in die Stadt hinein. Da wurde 
eine Sklavin, die ihren Lohn nicht hergab, auf Veran- 
lassung ihrer Herrin an der Ttire hingesetzt und mit 
Stricken geschlagen: ihr Name aber war Dhanapall 
(= Schatzhtiterin). Als nun jener auf der Strafie ging 
und sah, wie sie geschlagen wurde, fragte er: „Warum 
schlagt ihr sie?" „Sie kann keinen Lohn hergeben." 
„ W elchen Namen hat sie aber ?" „Sie heifit , Schatzhtiterin 1 . " 
„Obwohl sie also , Schatzhtiterin 1 heiBt, kann sie nicht 
einmal ihren Lohn geben?" „Die ,Schatzhuterinnen‘ 
und die ,Nichtschatzhtiterinnen‘ konnen im Elend sein. 
Der Name ist ja nur eine auBere Bezeichnung; du bist 
ein Tor, glaube ich." — Da wurde er noch gleich- 
gultiger gegen den Namen. Und er verlieB die Stadt 
und kam auf die Landstrafie. Als er unterwegs einen 
Mann sah, der sich verirrt hatte, fragte er: ,,Edler,. 
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-was tust du da bestandig?" „Ich habe mich verirrt, 
Herr.“ „Wie ist aber dein Name?“ ,,Ich heifie Pan- 
thaka (= Wegmann)." „Konnen sich auch ,Wegmanner‘ 
verirren? 11 „Ein ,Wegmann‘ kann sich verirren , ein 
,Nichtwegmann‘ ebenso. Der Name ist ja nur eine 
auBere Bezeichnung; du aber bist ein Tor, glaube ich.“ 

Dadurch wurde jener vollig gleichgiiltig gegen den 
Namen und kehrte zum Bodhisattva zuriick; und als er 
gefragt wurde: „Welchen Namen, Lieber, hast du dir 
gewahlt?“, sprach er: ,,0 Meister, auch die ,Lebenden‘ 
sterben wie die ,Nichtlebenden‘, die ,Schatzhuterinnen‘ 
sind im Elend wie die ,Nichtschatzhuterinnen‘, die , Weg- 
manner 1 verirren sich wie die ,Nichtwegmanner‘. Der 
Name ist ja nur eine aufiere Bezeichnung; durch den 
Namen kommt nicht das Gluck, sondern durch die Tat 
kommt das Gliick. Ich habe genug von einem andern 
Namen; dies soil mein Name bleiben.“ Der Bodhisattva 
aber verband, was jener gesehen und getan hatte, und 
sprach folgende Strophe: 

,,Als den ,Lebenden‘ er tot sah, 
die ,Schatzhuterin‘ im Elend 
und im Wald verirrt den ,Wegmann‘, 
kehrte wieder heim der ,Bose‘.“ 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt und hinzugefiigt hatte: „Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, sucht dieser im Namen sein GlQck, sondern 
auch schon frOher war er so,“ verband er das Jataka mit 
folgenden Worten: „Der damals im Namen sein Gliick 
suchte, ist der auch jetzt im Namen sein Gliick Suchende; 
die Schar des Lehrers war die Buddhaschar, der Lehrer 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Gliick durch Namen. 


\ 



98. Die Geschichte von dem betruge- 
rischen Kaufmann. 

„Gut ist furwahr der Weise nur". Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen betrugerischen Kaufmann. Zu Savatthi namlich 
trieben zwei Leute zusammen Handel. Sie nahmen die 
Ware auf einem Wagen mit auf das Land und kehrten 
zuruck, vvenn sie einen Gewinn erzielt hatten. Da dachte 
der betrugerische Kaufmann: „Dieser istdurch das schlechte 
Essen und das schlechte Lager wahrend vieler Tage er- 
mattet; wenn er jetzt in seinem Hause nach Lust gutes 
Essen voll des besten Wohlgeschmackes verzehren wird, 
wird er an Indigestion sterben. Dann mache ich aus dieser 
Ware drei Teile und gebe den einen seinen Kindern, zwei 
Teile aber nehme ich fur mich.‘‘ Daher sagte er immer: 
„Heute wollen wir teilen, morgen wollen wir teilen" und 
wollte die Ware nicht teilen. 

Der weise Kaufmann aber piagte ihn gegen seinen 
Willen, bis jener sich auf die Teilung der Waren einliefi. 
Darauf ging er in das Kloster und begrtifite den Meister. 
Als sie liebenswilrdige Worte gewechselt, sagte ihm dieser: 
„Es ist viel Zeit seither verstrichen; lange ist es her, seit 
du hierher gekommen bist zur Buddhaaufwartung." Dar- 
auf erzahlte ihm jener diese Geschichte. Der Meister aber 
sprach: „Dieser Hausvater, o Laienbruder, ist nicht nur 
jetzt ein betriigerischer Kaufmann, sondern auch schon 
friiher war er ein betriigerischer Kaufmann. Jetzt wollte 
er dich betrugen; fruher dagegen unternahm er es auch 
Weise zu betrugen." Und nach diesen Worten erzahlte 
er auf seine Bitte folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva zu Benares in einer Kaufmannsfamilie 
seine Wiedergeburt; und am Namengebungstage erhielt 
er den Namen ,,Weiser“. Als er herangewachsen war, 
tat er sich mit einem andern Kaufmann zusammen und 
trieb mit ihm Handel; dessen Name war ,,der Ober- 
weise“. Von Benares nahmen sie auf fiinfhundert Wagen 
Ware mit, gingen auf das Land, trieben Handel und 
kehrten, nachdem sie Gewinn gemacht hatten, nach 
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Benares zuriick. Als aber die Zeit war die Ware zu v 
teilen, sprach der Uberweise: „Mir gehoren zwei 
Drittel.“ ,,Warum?“, fragte der andre. „Du bist der 
Weise, ich aber der Uberweise; der Weise verdient 
einen Teil zu erhalten, der Uberweise aber zwei.“ ,,Ist 
nicht der Preis fur die Ware, die Rinder usw. fur uns 
beide ganz gleich? Warum verdienst du zwei Teile zu 
erhalten?' 1 „Weil ich der Uberweise bin." So erhoben 
sie einen Wortwechsel und begannen zu streiten. 

Da dachte der Uberweise: „Es gibt einMittel"; und 
er liefi seinen Vater sich in einem hohlen Baume ver- 
bergen und sagte ihm: ,,Wenn wir kommen, dann 
sprich: , Der Uberweise verdient zwei Teile zu erhalten'." 
Darauf ging er zum Bodhisattva hin und sprach: „Lieber, 
ob ftir mich zwei Teile passen oder nicht, weiB diese 
Baumgottheit; komm, wir wollen sie fragen!" Und zu 
ihr betend sagte er: „Edle Baumgottheit, entscheide 
unsre Sache." Sein Vater aber verstellte seine Stimme 
und erwiderte: ,,Erzahlt sie mir also." Jener fuhr fort: 
,,Edle, dieser ist der Weise und ich der Uberweise. 

Wir haben zusammen Geschafte gemacht; was soli da 
jeder bekommen?" ,,Der Weise soil einen Teil erhalten, 
der Uberweise aber zwei." 

Als der Bodhisattva die Sache so entscheiden 
horte, dachte er: ,,Jetzt will ich sehen, ob es eine 
Gottheit ist oder nicht." Und er holte Stroh herbei, 
fiillte die Hohlung des Baumes damit an und ztindete 
es an. Als nun das Feuer wuchs, stieg der Vater des 
Uberweisen mit halbverbranntem Korper oben heraus, 
fafite einen Ast, hing sich daran und liefi sich zu Bo- 
den fallen. Darauf sprach er folgende Strophe: 

„Gut ist furwahr der Weise nur, 

der Uberweise ist nicht so; 
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durch meinen Sohn, den Uberweisen. 
bin beinah’ jetzt verbrannt ich worden. “ 

Darauf teilten die beiden die Ware halb und halb, 
nahmen jeder den gleichen Teil und gelangten dann 
an den Ort ihrer Bestimmung. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Auch fruher 
schon war dies ein betriigerischer Kaufmann" diese Bege- 
benheit aus der Vergangenheit beschlossen hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Der damalige be- 
triigerische Kaufmann ist auch in der Gegenwart der be- 
trugerische Kaufmann; der weise Kaufmann aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem betriigerischen Kaufmann. 


99. Die Erzahlung von den mehr als 
Tausend. 

„Mehr als Tausend mogen sich versammeln." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Frage des Weltmenschen. Diese Begeben- 
heit wird im Sarabhanga- Jataka x ) erzahlt werden. Zu einer 
Zeit aber hatten sich die Monche in der Lehrhalle ver- 
sammelt und setzten sich nieder zur Erzahlung der Vor- 
zuge des Thera Sariputta, indem sie sagten: „Freund, 
x das, was der mit den zehn Kraften Ausgestattete kurz an- 
gedeutet hat, hat Sariputta, der Heerfuhrer der Lehre, aus- 
fuhrlich erklart." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der,“ 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, hat Sariputta 
das von mir in Kurze Angedeutete ausfiihrlich erklart, son- 
dern auch schon fruher tat er so;“ und darauf erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt. Nachdem er zu Takkasila alle 
J Kiinste erlernt, gab er die Liiste auf, fuhrte die Welt- 


) Dies ist das 522. Jataka; bei Fausboll Bd. V, S. 125 — 151. 
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flucht der Weisen aus und verweilte im Himalaya, die 
fiinf Erkenntnisse und die acht Vollkommenheiten be- 
tatigend. Fiinfhundert Asketen bildeten seine Umgebung. 
Da nahm zur Regenzeit sein altester Schuler die Halfte 
der Asketenschar mit sich und begab sich in das Be- 
reich der Menschen, um sich mit Salz und Saurem zu 
versehen. 

Damals aber war die Zeit gekommen, da derBodhi- 
sattva das Zeitliche segnen sollte. Seine Schuler frag- 
ten ihn, welche Stufe er erreicht habe, indem sie sag- 
ten: ,,Welchen Vorzug habt Ihr erlangt ? 11 Er erwi- 
derte: ,,Es gibt nichts* 11 ), und wurde in der Lichtgotter- 
Brahmawelt 2 ) wiedergeboren. — Die Bodhisattvas nam- 
lich werden, auch wenn sie die hbchste Vollkommenheit 
erlangt haben, nicht in der unkorperlichen Brahmawelt 3 ) 
wiedergeboren, weil sie dem kbrperlichen Dasein kein 
Ende machen konnen. — Da dachten die Schiiler: „Der 
Meister hat nichts 4 ) erreicht 11 und erwiesen ihm bei der 
Bestattung keine Ehrung. — Als der alteste Schuler 
zuruckkehrte, fragte er: „Wo ist der Meister?"; 
und als er zur Antwort erhielt: ,,Er ist tot,“ fragte er 
weiter: ,,Habt ihr den Meister nach der Stufe gefragt, 
die er erreicht ? 11 „Ja, wir fragten ihn . 11 „Was sagte 
er?“ „,Es gibt nichts 1 , sagte er; darum haben wir ihm 
keine Ehrung erwiesen . 11 

Da sprach der alteste Schuler: ,,Ihr habt nicht 
verstanden, was das Wort des Lehrers bedeutete; er 

*) Er war also zur Sphare des Nichtsseins vorgedrungen: vgl. 
„Leben des Buddha", S. 322, Anm. 27. 

2 j £s gibt sechzehn korperliche Brahmawelten, zu denen auch 
die erwahnte gehort. 

•) Unkorperliche Brahmawelten gibt es vier, entsprechend 
den vier unkorperlichen Spharen. Vgl. das Zitat in Anm. 1. 

*) Namlich keine der acht Vollkommenheiten, von denen die 
erwahnte Sphare des Nichtsseins die zweithochste ist. 



hat die Sphare des Nichtsseins erreicht." Jene aber 
glaubten ihm nicht, obwohl er es immer wieder sagte. 
Als aber der Bodhisattva diesen Sachverhalt bemerkte, 
dachte er: „Die blinden Toren, meinem grofiten Schuler 
glauben sie nicht; ich werde ihnen diese Sache bekannt 
geben. 11 Und er verliefi die Brahmawelt, stellte sich 
zu Haupten der Einsiedelei vermoge seiner grofien Ge- 
walt in die Luft und sprach, indem er das Verstandnis 
seines Schulers pries , folgende Strophe: 

„Mehr als tausend mogen sich versammeln, 
mogen unverstandig schreien hundert Jahre; 
besser ist ein einz’ger Mann voll Weisheit, 
der den Sinn versteht von dem Gesagten. 11 

So lehrte das grofie Wesen, in der Luft stehend, 
die Wahrheit; und nachdem er die Asketenschar zur 
Erleuchtung gefuhrt, kehrte er in die Brahmawelt zuriick. 
Auch die Asketenschar wurde am Ende ihres Lebens 
zu Bewohnern der Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige alteste Schuler war Sariputta, der grofie Brahma 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den mehr als Tausend. 


100. Die Erzahlung von der Schaden- 
gestalt 1 ). 

„Der Schaden in Gestalt des Nutzens.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er bei der Stadt Kundiya im Kunda- 
dhana-Walde verweilte, mit Beziehung auf die Laien- 


‘) Dieser eigentiimliche Titel bezieht sich nur auf die Jataka- 
strophe. 
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schwester Suppavasa, die Tochter des Konigs Kosiya. 
Diese hatte namlich zu der Zeit sieben Jahre Iang in ihrem 
Mutterleibe eine Frucht getragen und war schon sieben 
Tage in der Entbindung begriffen und Qbermafiige Wehen 
waren entstanden. Obwohl sie aber von diesen uber- 
mafiigen Wehen heimgesucht wurde, ertrug sie es stand- 
haft kraft folgender drei Uberlegungen: „Furwahr, vollig 
erleuchtet ist der Erhabene, der seine Lehre zum Zwecke 
des Aufhorens eines solchen Leidens predigt; furwahr, durch 
guten Wandel ausgezeichnet ist die Schulerschar dieses 
Erhabenen, die zum Zwecke des Aufhorens solchen Lei- 
dens ihren Wandel fuhrt; ein grofies Gluck furwahr ist 
das Nirvana, wo es ein solches Leiden nicht gibt." Und 
sie rief ihren Gatten und schickte ihn zum Meister, um 
diesem ihren Zustand und ihren Grufi mitzuteilen. 

Als der Meister die Begrufiung vemommen, sprach er: 
„Mdge Suppavasa, die Tochter des Koliya, wohlauf sein; 
moge sie wohlauf und gesund einen gesunden Sohn zur 
Welt bringen." Sobald der Erhabene aber dies sagte, war 
Suppavasa wohlauf und brachte gesund einen gesunden 
Sohn zur Welt. Als nun ihr Gatte nach Hause kam und 
sah, dafl sie geboren hatte, sprach er: „Wunderbar ist 
dies furwahr" und verwunderte sich gar sehr uber die 
Macht des Vollendeten. 

Als aber Suppavasa ihren Sohn geboren hatte, wunschte 
sie sieben Tage lang der Monchsgemeinde mit Buddha, 
ihrem Haupte, das Mahl zu spenden und schickte ihren 
Gatten nochmals fort, um sie einzuladen. Zu dieser Zeit 
aber war von dem Aufwarter 1 ) des grofien Mogallana die 
Monchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, eingeladen 
worden. Um nun Suppavasa Gelegenheit zu geben ihr 
Almosen zu spenden, schickte der Meister zu dem Thera 
um ihn zu verstandigen und nahm sieben Tage lang die 
Spenden von ihr an samt der Monchsgemeinde. Am 
siebenten Tage aber schmuckte Suppavasa ihren Sohn, 
den Prinzen Sivali, und lieB ihn den Meister und die 
Monchsgemeinde begrufien. Als er der Reihe nach auch 
zu dem Thera Sariputta gebracht wurde, begann dieser ein 
Gesprach mit ihm und fragtec „Geht es dir gut, Sivali?" 
Der Knabe antwortete: „Woher soli es mir gut gehen? 

') Mit dieser Bezeichnung ist hier nicht wie sonst ein jun- 
gerer Monch gemeint, der den alteren bediente, sondern ein Laie, 
der Mogallana besonders ehrte. 
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Sieben Jahre lang weilte ich in einem Leibe voll Blut“ und 
redete so mit dem Thera. Als Suppavasa dies hOrte, 
dachte sie: „Mein Sohn, der erst sieben Tage alt ist, 
spricht mit dem Heerfflhrer der Lehre, der der Nachste 
nach Buddha ist;“ und sie wurde voll Freude. — Darauf 
sprach der Meister: „Wunschest du noch andre solche 
Sohne, Suppavasa?" „Wenn ich, Herr, hundert solche 
Sobne bekame, wurde ich es mir so wunschen." Der 
Meister tat einen begeisterten Ausruf 1 ), verrichtete die 
Danksagung und ging weg. 

Als aber der Prinz Sivali sieben Jahre alt war, schenkte 
er der Lehre sein Herz und wurde Monch; und nachdem 
er das gehorige Alter erreicht 2 ), erhielt er die Weihe. Er 
war tugendhaft und gelangte dadurch zu grofier Ehre, so 
dafi er die Erde ertOnen liefi; er erlangte die Heiligkeit 
und nahm unter den Tugendhaften die erste Stelle ein. — 
Eines Tages nun versammelten sich die Monche in der 
Lehrhalle und begannen folgende Unterhaltung: „Freund, 
der Thera Sivali, der so grofi ist in der Tugend, ist er- 
beten worden; er, der seine letzte Existenz jetzt durchlebt, 
war sieben Jahre lang im blutigen Leibe und seine Geburt 
dauerte sieben Tage. Ach, Mutter und Sohn mufiten 
grofies Leid durchmachen; was haben sie wohl getan?“ 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr MCnche, habt ihr eueh jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach er: „Ihr Monche, 
dafi der so tugendhafte Sivali sieben Jahre im blutigen 
Leibe sich aufhalten und eine sieben Tage dauemde Ge- 
burt bestehen mufite, hat er durch eine Tat selbst ver- 
schuldet; und auch dafi Suppavasa das Ungluck hatte 
sieben Jahre lang ihre Leibesfrucht zu tragen und sieben 
Tage lang ihre Entbindung durchzumachen, hat sie durch 
eine Tat selbst verschuldet." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares B'rahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt genommen. Als er herangewachsen 
war, erlernte er zu Takkasila alle Kiinste und fiihrte 


*) D. h. er sprach eine der Strophen, die im Buche „Udanam“ 
gesammelt sind. 

*) Etwa mit 20 Jahren. 


27 
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nach dem Tode seines Vaters die Regierung. — Zu 
dieser Zeit kam der Konig von Kosala mit grofier Heeres- 
macht heran, nahm Benares ein, totete den Konig und 
machte dessen erste Gemahlin zu seiner eigenen ersten 
Gemahlin. Der Sohn des Konigs von Benares aber 
entkam, als sein Vater starb, durch die Offnung des 
Abzugskanals, sammelte ein Heer, zog gegen Benares, 
lagerte sich unweit davon und schickte jenem Konig 
folgende Botschaft: „Er soli das Reich hergeben oder 
kampfen.“ Jener schickte die Gegenbotschaft: „Ich lasse 
mich auf den Kampf ein.“ 

Als aber die Mutter des koniglichen Prinzen diese 
Kunde horte, schickte sie ihrem Sohne eine Botschaft 
mit folgendem Inhalt: „Ein Kampf ist nicht notig. Er 
soli nach alien Richtungen die Zufuhr abschneiden und 
Benares belagern; dann wird er die Stadt, deren Be- 
wohner durch den Mangel an Holz, Wasser und Speise 
ermattet sind, auch ohne Kampf einnehmen.“ Als jener 
diese Botschaft seiner Mutter vernommen, schnitt er 
sieben Tage lang die Zufuhr ab und belastigte so die 
Stadt. Da aber die Stadtbewohner keine Zufuhr er- 
hielten, nahmen sie jenem Konige den Kopf und gaben 
ihn dem Prinzen. Der Prinz zog in die Stadt ein, er- 
griff die Regierung und gelangte am Ende seines Le- 
bens an den Ort seiner Verdienste. 

Dann fuhr Buddha fort: „ Weil dieser sieben Tage 
lang die Zufuhr abschnitt und die Stadt belastigte, zur 
Stihne dieser Tat muflte er jetzt sieben Jahre im blutigen 
Leibe wohnen und sieben Tage dauerte seine Geburt; 
weil er aber zu den FiiBen des Padumuttara 1 ) die Bitte 
aussprach: ,Ich mochte der erste der die Heiligkeit Er- 
reichenden werden* und dazu ein groBes Almosen spendete, 
weil er ferner zur Zeit, da VipassI 2 ) der Buddha war, mit 


')■ Einer der Vorganger Buddhas in der Buddhawtirde. 
-) Der vorletzte Buddha vor Gotama Buddha. 
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•den Stadtbewohnem zusammen Zucker und Molken im 
im Werte von tausend spendete und dazu seine Bitte 
Suflerte, durch die Kraft hiervon ist er der erste der die 
Heiligkeit Erreichenden geworden. Ebenso mufite Suppa- 
vasa, weil sie ihrem Sohne die Botschaft schickte: .SchlieBe 
die Stadt ab und nimm sie so ein, Lieber 1 , sieben Jahre 
iang in ihrem Leibe ihre Frucht tragen und darum wdhrte 
ihre Entbindung sieben Tage.“ 

Nachdem der Meister diese Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit beendigt hatte, sprach er, der vSllig Erleuchtete, 
folgende Strophe: 

„Der Schaden in Gestalt des Nutzens, 

Unliebes in Gestalt der Liebe, 
das Ungluck in Gestalt des Gluckes: 
das wird des Unachtsamen Herr.“ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Sivali der Prinz, der die Stadt abschloB und so 
zur Herrschaft kam, seine Mutter war Suppavasa, der 
Vater aber, der Konig von Benares, war icb.“ 

Ende der Erzahlung von der Schadengestalt. 


101. Die Erzahlung von den mehr als 
Hundert. 

,,Mehr als hundert mogen sich versammeln, 
mogen unverstandig denken hundert Jahre; 
besser ist ein einz’ger Mann voll Weisheit, 
der den Sinn versteht von dem Gesagten.“ 

[Dazu macht der Kommentator folgende Bemerkung: 
„Dies Jataka ist in der Erzahlung, der Erlauterung und 
dem Ausruf (= der Strophe) vollstandig gleich dem Jataka 
,von den mehr als Tausend 11 ); der Unterschied besteht 
nur in dem Worte , denken*. “] 


’) Dies ist das 99. Jataka, vgl. S. 415 ff.; hier heifit es statt 
„denken“ „schreien“. 
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102. Die Erz&hlung von dem Gartner. 

„Der mich, die Leidgeplagte, schutzen sollte." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Laienbruder , der Gartner war. Dieser 
zu Savatthi wohnende Laienbruder namlich verdiente sicb 
seinen Lebensunterbalt durch den Verkauf von Wurzeln, 
Kurbissen und Kumbhandl-Pflanzen x ). Erhatteeine Tochter; 
die war sehr schon und lieblich, fuhrte guten Wandei, be- 
obachtete die Gebote und war voll Scham und Furcht zu 
sflndigen ; doch zeigte sie immer ein lachendes Antlitz. — 
Als nun seine Stammesgenossen kamen um sie zu freien, 
dachte jener: „Es ziemt sich fur sie zu heiraten und sie 
zeigt immer ein lachendes Antlitz. Wenn ein Madchen 
aber nicht die Madchentugend besitzt und doch in eine 
andre Familie eintritt, entsteht daraus ein Tad el fflr seine 
Eltem. Ich will sie prufen, ob sie die Madchentugend be- 
sitzt oder nicht.“ Und eines Tages liefi er seine Tochter 
einen Korb mitnehmen, um im Walde Blatter zu holen, 
und ging mit ihr in den Wald; hier stellte er sich, um sie 
auf die Probe zu stellen, als ware er auf sinnliche Lust 
bedacht, sprach heimlich mit ihr und fafite sie an der 
Hand. Sobald er sie aber anfafite, sprach sie weinend 
und klagend: „Dies ist Unrecht, Vater; es ist, wie wenn 
man aus Wasser Feuer erzeugen wollte. Tue nichts der- 
artiges !“ Darauf sprach der Vater: „Tocbter, ich babe 
dich an der Hand gefafSt um dich auf die Probe zu stellen. 
Sprich, besitzest du die Madchentugend?" „Ja, Vater, ich 
besitze sie; aus Begierde habe ich bis jetzt noch keinen 
Mann angeschaut." 

Darauf trOstete er seine Tochter, fiibrte sie nachHause, 
feierte ein Fest (zu ihrer Vermahlung) und schickte sie zur 
andem Familie. Dann begab er sich, um den Meister zu 
begruflen, mit wohlriechenden Substanzen, Kranzen u. dgl. 
in den Handen nach dem Jetavana, begrufite den Meister, 
bezeigte ihm seine Verehrung und setzte sich ihm zur 
Seite. Als ihm gesagt wurde: „ Schon lange bist du nicht 
mehr gekommen," erzahlte er die Sache dem Erhabenen. 
Darauf sprach der Meister: „0 Laienbruder, das Madchen 
ist schon lange durch guten Wandei und Beobachtung der 
Gebote ausgezeicbnet; du aber hast sie nicht nur jetzt auf 


*) Vgl. S. 289, Anm. 1. 



die Probe gestellt, sondern auch schon fruher stelltest du 
sie auf die Probe." Und hierauf erzahlte er folgende Be- 
gebenbeit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als eine Baumgottheit im Walde seine 
Wiedergeburt. Ein Gartner aber zu Benares, ein Laien- 
bruder 1 ), usw. wie die Erzahlung aus der Gegenwart. 
Als er aber seine Tochter, um sie auf die Probe zu 
stellen, bei der Hand fafite, sprach sie jammernd fol- 
gende Strophe: 

„Der mich, die Leidgeplagte, schiitzen sollte, 

. mein Vater, ubt Verrat an mir im Walde. 

Wem klage ich mein Leid in Waldesmitten? 

Denn mein Beschiitzer tut Gewalt mir an.“ 

Darauf trostete sie ihr Vater und fragte: „Tochter, 
hast du dich selbst bewahrt? 11 ; und sie antwortete: 
, Ja , Vater, ich habe mich selbst bewahrt.* 1 Und er 
fuhrte sie nach Hause, feierte ihr Hochzeitsfest und 
schickte sie zu der andem Familie. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung 
aber gelangte der Laienbruder zur Frucht der Bekehrung): 
„Der damalige Vater war auch jetzt der Vater, die Tochter 
war auch damals die Tochter, die Baumgottheit aber, die 
diese Begebenheit mit eignen Augen sah, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Gartner. 


103. Die Erzahlung von dem Feinde. 

„Wo sich ein Feind gelagert hat.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 

s ) Die Erzahlungen gleichen sich also so sehr, dafi der Vater 
sogar in der Geschichte aus der Vergangenheit als Laienbruder 
bezeichnet wird. 
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Anathapindika. Anathapindika namlich war in ein ihm ge- 
hOriges Dorf gereist; auf dem Heimwege sah er unterwegs 
Rauber und dachte bei sich: „Es ist nicht gut sich unter- 
wegs aufzuhalten; ich will nach Savatthi gehen." Und er 
trieb rasch seine Rinder an und kehrte nach Savatthi 
zuruck. — Am nachsten Tage begab er sich in das Kloster 
und teilte dem Meister die Sache mit. Darauf sprach der 
Meister: „Auch schon in fruherer Zeit, o Hausvater, 
hielten sich Weise, als sie unterwegs Rauber sahen, unter- 
wegs nicht auf, sondern eilten nach ihrem Wohnort." Und 
nach diesen Worten erzahlte er, von jenem gebeten, fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein sehr wohlhabender Grofikaufmann. 
Als er sich einmal in ein Dorf begeben hatte um einer 
Einladung zum Mahle nachzukommen , sah er auf der 
Ruckreise unterwegs Rauber. Da hielt er sich unter- 
wegs nicht auf, sondern kehrte in schneller Fahrt in 
sein Heim zurtick. Als er hier Speisen von mannig- 
fachem Wohlgeschmack genossen hatte und auf seinem 
grofien Lager safl, dachte er: ,,Aus Rauberhand be- 
freit bin ich an den Ort der Sicherheit gelangt, in 
mein eigenes Heim." Und in begeistertem Ausruf sprach 
er folgende Strophe: 

„Wo sich ein Feind gelagert hat, 
dort wohne nicht der weise Mann; 
wer eine Nacht nur oder zwei 
bei Feinden weilt, dem geht es schlecht.^ 

Nachdem der Bodhisattva diesen begeisterten Aus- 
ruf getan hatte, gab er Almosen und tat noch andere 
gute Werke und gelangte hierauf an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich der Grofikaufmann von Benares." 

Ende der Erzahlung von dem Feinde. 


104. Die Erzahlung von Mittavinda 1 ). 

„Nach vier bist du zu acht gelangt.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen ungehorsamen Monch. Die Geschichte ist in der 
Art, wie oben itn Mittavinda- Jataka 2 ) angegeben, auszu- 
fQhren. Diese Begebenheit aber spielt zur Zeit, da Kas- 
sapa Buddha war. 

Zu der Zeit aber fragte das Hollenwesen, nachdem 
es das steinerne Rad auf sich genommen hatte und in 
der Holle gequalt wurde, den Bodhisattva: „Herr, was 
tat ich denn Boses?“ Der Bodhisattva versetzte: „Diese 
und jene bose Tat hast du vollfiihrt;“ und darauf 
sprach er folgende Strophe: 

,,Nach vier bist du zu acht gelangt, 
nach acht hast sechzehn du erreicht, 
nach sechzehn zweiunddreifiig dann. 

Dem Rad verfielst du, Neues wiinschend; 
dem Manne, den die Lust vernichtet, 
das Hollenrad zu Haupten schwebt." 

Nach diesen Worten begab er sich in seine Gotter- 
welt. Aber auch der Hollenbewohner gelangte, als 
seine Schuld getilgt war, an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war Mittavinda der ungehorsame Monch, 
der Gottersohn aber war ich.' 1 

Ende der Erzahlung von Mittavinda. 


103. Die Erzahlung von dem dfirren Holz. 

„Viel durres Holz ist hier im Wald." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 

J ) Vgl. das 41. Jataka S. 190 f. und das 82. Jataka S. 361. 

3 ) Damit ist hier das 41. Jataka gemeint, das nach der ein- 
leitenden Erzahlung Losaka-Jataka heifit. 
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auf einen aufgeregten Monch. Dieser namlich, ein Ein- 
wohner von Savatthi, ein Sohn aus guter Familie, hatte 
die Predigt gehQrt und war Monch geworden. Aber er 
war von Todesfurcht erfullt; bei Tage und bei Nacht, so- 
bald er das Rauschen des Windes oder das Herabfallen 
eines trockenen Holzes oder den Schrei von Vogeln oder 
vierfufiigen Tieren horte, wurde er von Todesfurcht er- 
fafit, stiefi einen lauten Schrei aus und lief davon. Er 
dachte namlich nicht daruber nach, dafi er sterben miisse;. 
wenn er erkannt hatte, dafi er sterben musse, hatte er sich 
nicht vor dem Tode geftirchtet. Da er aber den Betrach- 
tungsstoflf des Nachdenkens uber den Tod sich nicht vor 
Augen stellte, furchtete er sich. 

Es wurde aber unter der MSnchsgemeinde bekannt, 
dafi er sich vor dem Tode furchte. Eines Tages nun be- 
gannen die Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach:: 
„Freund, der Monch so und so ist voll Angst vor dem 
Tod, er fiirchtet sich vor dem Tode; der Monch aber mufi 
sich den Betrachtungsstoff des Nachdenkens uber den Tod, 
,Gewifl mufi ich sterben 1 , vor Augen stellen." Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten; „Zu der und der," liefi er den Monch rufen 
und fragte: „Ist es wahr, o Monch, dafi du voll Todes- 
angst bist?“ Jener erwiderte: „Es ist wahr, Herr." Dar- 
auf sprach der Meister: „Ihr Monche, seid daruin nicht. 
unzufrieden mit diesem Monche; er ist nicht nur jetzt voll 
Todesfurcht, sondern auch schon fruher furchtete er den 
Tod." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva im Himalaya als eine Baumgottheit 
seine Wiedergeburt genommen. Zu dieser Zeit hatte 
der Konig von Benares seinen Leibelefanten Elefanten- 
lehrern iibergeben, urn ihn das Slillstehen zu lehren. 
Die Leute banden ihn fest an einen Pfosten, um- 
ringten ihn dann mit Lanzen in der Hand und wollten 
ihn so zum Stillstehen bringen. Wahrend aber dies- 
mit ihm vorgenommen wurde, konnte er die Schmer^ 
zen nicht ertragen, sondern er zerbrach den Pfosten,, 



trieb die Leute in die Flucht und fluchtete nach dem- 
Himalaya. Da ihn die Leute nicht zu fangen ver- 
mochten, kehrten sie wieder um. — Darauf wurde er 
mit Todesangst erfiillt; wenn er den Laut des Windes 
vemahm, lief er zittemd, von Todesfurcht erfafit, den 
Russel schwenkend, rasch davon. Es war wie damals, 
als er an den Pfosten gebunden war und das Still- 
stehen lernen sollte. Ohne ein korperliches oder geistiges 
Vergniigen zu empfinden lebte er in Angst. 

Als ihn die Baumgottheit sah, sprach sie, in der 
Gabelung des Baumes stehend, folgende Strophe: 

„Viel dilrres Holz ist hier im Wald, 
das abgebrochen wird vom Wind; 
wenn davor du dich furchtest, wirst 
du mager werden, Elefant.“ 

So gab ihm die Gottheit eine Ermahnung. Er aber 
war von da ab frei von Furcht. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (Am Ende der Verkiindigung 
von den Wahrheiten gelangte der Mbnch zur Frucht der 
Bekehrung): „Damals war der Elefant dieser Monch, die 
Baumgottheit aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom diirren Holze. 


106. Die Erzahlung von dem WassertopE 

„Ftirwahr, nachdem im Gluck ich lebte." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Verlockung durch ein torichtes Madchen. Die Be- 
gebenheit wird im dreizehnten Buche im Cullanaradakassapa- 
Jataka 1 ) erzahlt werden. — Als aber der Meister den Moncli 
gefragt hatte : „Ist es wahr, Monch, dafi du unzufrieden bist?" y 


*) Dies ist das 477. Jataka; bei Fausboll Bd. IV, S. 219- 224^ 


und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr, Erhabener," fragte 
er welter: „An was hast du dein Herz gefesselt?" Jener 
erwiderte: „An ein torichtes Madchen." Darauf sprach 
der Meister zu ihm: „0 Mfinch, diese verursaeht dir Nach- 
teil; auch fruher schon hast du durch sie deine Tugend 
verloren und in Unruhe gelebt, bis du durch Weise dein 
Gluck wiederfandest." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte usw. 
Die ganze Begebenheit aus der Vergangenheit wird 
ebenfalls im Cullanaradakassapa-Jataka erzahlt werden. 
Damals aber kam der Bodhisattva mit Fruchten zuriick, 
Affnete die Laubhiitte und sprach zu seinem Sohne 
Cullatapasa 1 ): „Lieber, du hoist an den anderen Ta- 
gen Holz, du hoist Wasser zum Geniefien und machst 
Feuer; warum aber tust du heute nicht eines davon, 
sondern sitzest da murrisch aussehend und betrubt?" 
Er antwortete: „Vater, als Ihr weggegangen waret 
wegen der Waldfruchte, kam ein Weib und versuchte 
mich zu verftihren und mit sich zu nehmen. Ich aber 
ging nicht mit, da ich dachte: ,Von Euch weggeschickt 
will ich fortgehen 1 ; sondern ich liefi sie an dem und 
dem Orte sich niedersetzen und kehrte zuriick. Jetzt 
will ich gehen, Vater." Da der Bodhisattva merkte, 
man konne ihn nicht zuriickhalten, sprach er: ,,Gehe 
also, Lieber. Wenn sie dich aber weggefiihrt hat und 
Lust bekommt Fisch oder Fieisch usw. zu essen, oder 
wenn sie nach zerlassener Butter, Salz, Reiskornern 
u. dgl. verlangt, dann wird sie dich ermtiden, indem sie 
sagt: ,Hole dies und das'. Dann wirst du dich an mein 
Gefolge erinnern, davon laufen und hierher zuruck- 
kommen." Mit diesen Worten entliefi er ihn. 

Jener aber begab sich mit dem Weibe nach dem 
Bereiche der Menschen. Als sie ihn aber in ihr Haus 


’) Auf deutsch : der kleine Asket. 



gefuhrt hatte, sagte sie: „Hole Fleisch, hole Fisch" und 
liefi ihn herbeiholen, was immer sie verlangte. Da 
dachte er: ,,Dies Weib belastigt mich, als ob sie mich 
zu ihrem Sklaven oder zu ihrem Aufwarter gemacht 
hatte;“ und er lief davon, begab sich zu seinem Vater 
und sprach, nachdem er seinen Vater begrufit hatte, 
stehend folgende Strophe: 

„Fiirwahr, nachdem im Gluck ich lebte, 
qualt sie mich wie ein Wassertopf; 
die Diebin, die mein Weib sich nennt, 
verlangt nun Oel und Salz von mir.“ 

Der Bodhisattva aber trOstete ihn und sprach: 
„Gut, Lieber; komm, betatige du die Liebe, betatige 
das Mitleid." Und er verktindete ihm die vier Voll- 
endungen 1 ) und die Mittel zur Erreichung der Ekstase. 
Kurze Zeit darauf aber erlangte jener die Erkenntnisse 
und die Vollkommenheiten; und nachdem er die Voll- 
endungen betatigt, wurde er mit seinem Vater zusammen 
im Brahmahimmel wiedergeboren. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (Am Ende der Verkundigung 
von den Wahrheiten aber gelangte jener Monch zur Frucht 
der Bekehrung): „Das damalige torichte Madchen ist auch 
das jetzige torichte Madchen, Cullatapasa war der unzu- 
friedene Monch, der Vater aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Wassertopf. 


J ) Diese Vollendungen (pa. brahmavihara), die sich auf die 
Giite gegen alles Lebende beziehen, sind zu unterscheiden von 
den acht Vollkommenheiten (pa. samapatti), welche die ver- 
schiedenen Stufen derEkstase umfassen. Vgl. S. 191, A. 1 u. 58, A. 3. 
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107. Die ErzUhlung vom Kieselwerlen. 

„Gut ist es eine Kunst zu kennen." Dies erzShlte der 
'Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung aui 
einen Monch , der einen Schwan getroffen batte. Dieser 
namlich , der Sohn einer edlen Familie zu Savatthi, hatte 
in der Kunst des Kiesel werfens ') die Vollendung erreicht. 
Eines Tages aber horte er die Lehre, schenkte der Buddha- 
Disziplin sein Herz, wurde Monch und empfing die Weihe. 
Er war aber weder lernbegierig noch zeichnete er sich 
durch moralisches Benehmen aus. 

Eines Tages ging er mit einem jungen Monche an die 
Aciravatl 2 ) und badete; dann blieb er am Ufer stehen. Zu 
der Zeit flogen zwei weifie Schwane in der Luft. Da 
sprach jener zu dem jungen Monche: „Ich treffe diesen 
hintersten Schwan mit einem Kiesel am Auge und mache, 
dafi er mir zu Fufien hinfallt." Der andre versetzte: „Wie 
willst du ihn herunterf alien lassen? Du wirst ibn nicht 
treffen konnen." Darauf sprach der erstere: „Bleibe, icb 
will jetzt von dieser Seite nach seinem Auge werfen und 
ihn von hinten am Auge treffen." Der andere erwiderte: 
„Jetzt aber sagst du Unmogliches." „Gib also acht,“ 
sagte der erstere; und er nahm einen dreieckigen Kiesel, 
schleuderte ihn mit den Fingern fort und warf ihn hinter 
den Schwan. Der Kiesel gab den Laut „run“ von sich. 
Der Schwan wandte sich um, da er dachte, es mfisse eine 
•Gefahr vorhanden sein, und begann zu horchen. In diesem 
Augenblicke nahm jener einen runden Kiesel und traf, als 
sich der Vogel umgedrebt hatte und hinschaute, ihn 
auf der andern Seite am Auge. Der Kiesel fiel heraus, 
nachdem er auch das andre Auge durchbohrt hatte. Der 
Schwan stiefi einen lauten Schrei aus und fiel zu den 
Fufien von jenem bin. 

Da kamen die Monche und tadelten jenen mit den 
Worten: „Etwas UngehOriges hast du getan;" und sie 
fuhrten ihn zum Meister bin und berichteten ihm den Vor- 
gang, indem sie sagten: „Herr, dies hat jener getan." 
Darauf tadelte der Meister jenen MSnch und sprach: „Nicht 
nur jetzt, ihr Monche, ist dieser in dieser Kunst erfahren, 

x ) Das seltene Wort „salittaka“ wird im Text durch „sakkha- 
rakhipana 11 erklart 

-) Einer der funf groflen Strome; jetzt Rapti. 
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-sondem auch schon fruher war er darin erfahren." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Minister. Zu dieser Zeit hatte 
der Konig einen Hauspriester, der war allzu geschwatzig 
und redete viel; wenn er anfing zu reden, bekamen die 
anderen keine Gelegenheit mehr dazu. Der Konig 
dachte: „Wann konnte ich wohl jemand erbalten, der 
diesen zum Aufgeben des Schwatzens veranla8te?“ Und 
-von da sucbte er bestandig nach einem solchen. 

Zu der Zeit war zu Benares ein Kruppel zur Voll- 
endung im Kieselwerfen gelangt. Die Dortknaben hoben 
ihn auf ein Wagelchen, zogen ihn fort — am Stadttore 
von Benares ist ein grofier Feigenbaum, mit dichtem 
Laubwerk versehen — dort brachten sie ihn hin, stell- 
ten sich um ihn herum, gaben ihm Pfennige und andere 
ileine Miinzen und sagten: „Mache etwas, was Ele- 
fantengestalt hat; mache etwas, was Pferdegestalt hat!“ 
Und er warf Kiesel auf Kiesel und machte damit an 
den Blattem des Feigenbaumes die verschiedenen Ge- 
stalten. Alle Blatter waren auf diese Weise durchbohrt 
und durchlochert. 

Als nun der Konig sich nach seinem Parke begab, 
kam er an diesen Ort. Aus Furcht fortgetrieben zu 
werden liefen alle die Knaben davon; der Kruppel 
aber blieb dort liegen. Als der Konig an den Fufi des 
Baumes kam, sah er, auf seinem Wagen sitzend, wie 
infolge der Durchlocherung der Blatter der Schatten 
mannigfaltig gestaltet war. Er blickte auf, sah , dafi 
alle Blatter durchbohrt waren, und fragte: ,,Von wem 
ist dies? 11 ,,Von einem Kruppel, Fiirst.“ Da dachte der 
Konig: „Durch diesen wird der Brahmane zum Auf- 
geben des Schwatzens gebracht werden konnen; 11 und 
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er fragte: „Wo ist der Kruppel?' 1 Als sie suchten, 
fanden sie ihn zwischen den Wurzeln liegen und sagten: 
„Hier ist er, o Furst.“ Der Konig liefi ihn zu sich 
fiihren, schickte seine Begleiter fort und sprach: „Bei 
uns ist ein schwatzhafter Brahmane; wirst du diesen 
ruhig machen konnen?“ Jener erwiderte: „Wenn ich 
eine Rohre 1 ) voll Ziegendunger bekomme, werde ich 
es konnen, o Fiirst.“ 

Darauf brachte der Konig den Kruppel in sein 
Haus und liefi ihn im Zelte Platz nehmen. In dem 
Zelte liefi er einen Rifi machen und fur den Brahmanen 
gerade gegeniiber dem Risse einen Sitz herricbten; auch 
liefi er eine Rohre voll trockenen Ziegendtingers neben 
dem Kruppel hinstellen. Als nun zur Zeit der Aufwar- 
tung der Brahmane kam, liefi ihn der Konig auf diesem 
Sitze sich niederlassen und begann ein Gesprach. Der 
Brahmane aber begann mit dem Konige zu reden ohne 
den anderen eine Gelegenheit dazu zu geben. Da warf 
nach ihm der Kruppel durch den Rifi des Vorhangs 
einen Klumpen Ziegendunger nach dem andem wie 
eine Mucke und traf ihn unten am Gaumen. Der Bra- 
mane verschluckte alles, was kam, die ganze Rohre 
voll, wie wenn er 01 eingenommen hatte. Alles wurde 
verschlungen. Als aber die Rohre voll Ziegendunger 
in seinen Leib gekommen war, wurde dieser so grofi 
wie ein halbes Alhaka 2 ). 

Als nun der Konig merkte, dafi der Mist verschlun- 
gen war, sprach er: „0 Lehrer, Ihr merkt infolge Eurer 
Geschwatzigkeit nichts davon, dafi Ihr eine ganze Rohre 
voll Ziegendunger verschluckt habt. Mehr wie bis jetzt 

*) Mit diesem Worte, pa. nali, ist hier ein bestimmtes Hohl- 
mafl gemeint. 

*) Das Alhaka ist ein Hohlmafi etwa viermal so grofi wie 
die Nali. 
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werdet Ihr nicht vertragen konnen. Gehet, trinket 
Piyangu ^-Wasser, dafi Ihr sie erbrechen konnt und 
wieder gesund werdet.“ Von da an war der Brahmane, 
als ob sein Mund verschlossen ware; und auch wenn 
man mit ihm sprach, behielt er die Gewohnheit nicht 
zu reden. 

Der Konig aber dachte: ,,Jener hat meinem Ohre 
eine Wohltat erwiesen;" und er schenkte dem Kriippel 
in den vier Himmelsgegenden vier Dorfer, die hundert- 
tausend eintrugen. — Und der Bodhisattva suchte den 
Konig auf und sagte: , t O Fiirst, eine Kunst ist in 
der Welt von den Weisen zu erlernen; der Kriippel 
hat nur durch das Kieselwerfen diesen Erfolg erreicht.“ 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

,,Gut ist es eine Kunst zu kennen, 
was immer es fiir eine sei. 

Sieh, durch den Wurf erhielt der Lahme 
ein Dorf in jeder Himmelsgegend.“ 

Nachdem derMeister dieseLehrunterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Kriippel dieserMonch, der Konig warAnanda, 
der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Kieselwerfen. 


108. Die Erzahlung von der Fremden. 

„Erlerne, was zu lernen ist." Dies erzahlte derMeister, 
da er bei Vesall im Mahavana in der Pagodenhalle ver- 
weilte, mit Beziehung auf einen Licchavi 2 ). Dieser Licchavi- 
konig war glaubig und bekehrt; er lud die Monchsgemeinde 

*) Piyangu (skrt. priyangu) bezeichnet folgende Pflanzen: 
i. den Fennich (Panicum [italicum), 2. Aglaia odorata, 3. den 
schwarzen Senf (Sinapis ramosa). 

2 ) Die Licchavis sind das Adelsgeschlecht von Vesall. jetzt 
Besarh im Norden von Patna. Vgl. „Leben des Buddha 11 , S. 248 f. 

9Q 

Dutoit, Jatakam. 
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mit Buddha, ihrem Haupte, ein und spendete in seinem 
Hause ein grofies Almosen. Seine Gattin aber war dick 
an alien grofien und kleinen Gliedern und von auf- 
geblahtem Aussehen; auch war sie nicht entsprechend ge- 
kleidet. — Als nun nach Beendigung der Mahlzeit der 
Meister seine Danksagung verrichtet, kehrte er in das 
Kloster zuruck, gab den Monchen ihre Ermahnung und 
ging in sein duftendes Gemach. Da begannen die Monche 
in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, dieser so 
herrliche LicchavikOnig hat eine solche Gattin, dick an den 
grofien und kleinen Gliedern, von aufgeblahtem Aussehen 
und nicht passend gekleidet; wie kann er an ihr Freude 
haben?“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach 
er: „Nicht nur jetzt ist dieser so, sondern auch schon 
fruher erfreute er sich an einer Frau mit dickem Korper.“ 
Und auf ihre Bitte erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Minister. — Nun ging eine Frau 
mit dickem Korper und unschoner Bekleidung, wahrend 
sie urn Lohn arbeitete, unweit vom koniglichen Hofe. 
Da kam sie ein korperliches Bediirfnis an; und sie be- 
deckte ihren Leib mit dem Untergewand, setzte sich 
nieder, erledigte ihr Geschaft und stand rasch wieder 
auf. In diesem Augenblicke scbaute der Konig von 
Benares durch das Fenster in den koniglichen Hof; und 
als er sie sah, dachte er: ,,Da diese an dieser Stelle 
des Hofes ihr Bediirfnis befriedigen wollte, hat sie, ohne 
die Scham undFurcht zu stindigen aufier acht zu lassen, 
sich mit ihrem Untergewande bedeckt, ihr Bediirfnis 
befriedigt und ist dann rasch wieder aufgestanden. Sie 
mufi gesund sein, ihre Wohnung wird sauber sein. Ein 
Sohn aber, der in einer saubern Wohnung zur Welt 
kommt, wird tugendhaft sein; es kommt mir daher zu 
sie zu meiner ersten Gemahlin zu machen." Und als 
er erfahren, dafi sie niemandem gehore, liefi er sie zu 
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sich kommen und gab ihr die Steile seiner ersten Ge- 
mahlin. 

Sie war ihm lieb und wert. Nicht lange darauf 
gebar sie einen Sohn. Dieser ihr Sohn aber wurde 
•ein Weltherrscher. Als nun der Bodhisattva dies ihr 
Gliick sah, sagte er, als er eine Gelegenheit so zu reden 
erhielt: ,,0 Fiirst, warum ist die Kunst nicht zu lemen, 
die es sich zu lernen ziemt? Als sienamlich, dieTugend- 
reiche, ohne die Scham und Furcht zu siindigen aufier 
acht zu lassen, sich verhiillte und so ihr Geschaft ver- 
richtete, hat sie Euch gefallen und ist dadurch zu solchem 
Glucke gelangt.“ Und indem er den Wert dessen pries, 
was zu lernen sich ziemt, sprach er folgende Strophe: 

„Erlerne, was zu lernen ist; 
die Menschen eigenwillig sind. 

Die Fremde selbst errang die Liebe 
des Konigs durch Schamhaftigkeit." 

So pries der Bodhisattva den Wert dessen, was zu 
lernen sich ziemt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Das 
damalige Ehepaar ist auch jetzt das Ehepaar, der weise 
Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Fremden. 


109. Die Erzahlung von dem Reisstaub- 

kuchen. 

„Die Speise, die ein Mann verzehrt . 11 Dies erzahlte 
der Meister, da er zu Savatthi verweilte, mit Beziehung 
auf einen in grofiem Elend Befmdlichen. — Zu Savatthi 
namlich gab manchmal nur eine Familie der Monchs- 
gemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, das Almosen, manch- 
mal drei oder vier zusammen, manchmal eine Schar, die 
sich zusammengetan , manchmal mit Beitragen von einer 
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Strafie und manchmal die ganze Stadt, indem die einzelnen 
nach ihrem Willen zusammeasteuerten. Damals aber wurde 
die Speise von einer Strafie gegeben. — Nun sagten 
die Leute: „Gebt der Monchsgemeinde , die Buddha zum 
Haupte hat, Reisschleim und holt dann feste Speise her- 
bei." — Da dachte ein armer Mann, der andem um Lohn 
diente und in dieser Strafie wohnte: „Ich werde nicht 
imstande sein Reisschleim zu spenden; eine feste Speise 
aber werde ich geben.“ Und er schuttelte weichen Reis- 
staub 1 ) zusammen, benetzte ihn mit Wasser, umwickelte 
ihn mit einem Akka-Blatte 2 ) und backte ihn in heifierAsche; 
dann ging er damit fort, um ihn dem Buddha zu geben. Als 
er vor dem Meister stand und nur einmal der Ruf erscholl: 
„Holt die feste Speise", kam er zu allererst herbei und 
legte den Kuchen auf die Almosenschale des Meisters. 
Der Meister nahm nicht von der festen Speise, welche die 
anderen ihm darboten , sondern verzehrte nur diesen 
Kuchen. 

In diesem Augenblicke aber war in der ganzen Stadt 
nur ein Geschrei: „Der vollig Erleuchtete hat den Reis- 
staubkuchen des ganz Elenden ohne Ekel verzehrt." Da 
versammelten sich der Konig, die hohen Hofbeamien und 
die Leute bis hinab zu den Torwachtem, grufiten den 
Meister, gingen zu dem ganz Elenden hin und sprachen: 
„He, nimm Speise, nimm zweihundert, nimm fUnfhundert 
und gib uns dein Verdienst 3 ) dafur." Jener erwidertei 
„Ich will erst den Meister fragen und dann sehen;“ und 
er ging zum Meister hin und erzahlte ihm die Sache. Der 
Meister sprach: „Nimm das Geld und gib alien Wesen 
das Verdienst." Darauf fing jener an das Geld zu neh- 
men. Die Leute spendeten zweifach, vierfach, achtfach usw. 
und gaben ihm so neunzig Millionen Goldes. 

Nachdem dann der Meister die Danksagung verrichtet, 
kehrte er in das Kloster zuriick; und er legte den Monchen 
ihre Pflichten dar, gab ihnen die Heiligenermahnung und 
ging hierauf in sein duftendes Gemach. — Zur Abendzeit 
aber liefi der Konig den ganz Elenden rufen und ehrte ihn 
durch Verleihung der Grofikaufmannsstelle. 


') Damit ist das rote Pulver gemeint, das an den Reiskornern 
unter den Hulsen hangt. 

*) Akka, skrt. akra, ist eine Pflanze Asklepias gigantea. 

3 ) Namlich das hohe Verdienst, den Buddha gespeist zu haben. 
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In der Lehrhalle begannen die MOnche folgendes Ge- 
sprach: „Freund, der Meister hat den ihm von dem ganz 
Elenden gespendeten Reisstaubkuchen ohne Ekel, als ob 
es Gotterspeise ware, verzehrt. Der ganz Elende aber hat 
vie! Geld und die Grofikaufmannsstelle erhalten und ist zu 
grofiem Gliicke gelangt." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?“ Als ihm gesagt wurde: „Zu der 
und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, habe 
ich ohne Ekel dessen Reisstaubkuchen verzehrt; auch 
fruher schon, da ich eine Baumgottheit war, verzehrte ich 
dies und auch damals erhielt er durch mich die Grofi- 
kaufmannsstelle. “ Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als eine Baumgottheit in einem Eranda- 
baume 1 ) seine Wiedergeburt. Damals waren die Leute 
in diesem Dorfchen Verehrer der Gottheiten. Als nun 
einmal ein Fest war, brachten die Leute ihren Baum- 
gottheiten Opfer dar. Als aber ein Mensch, der ein 
Elender war, sah, wie die Leute die Baumgottheiten 
verehrten, brachte er einem Erandabaume seine Huldi- 
gung dar. Die Leute nun kamen zu ihren Gottheiten 
hin mit mancherlei Kranzen, wohlriechenden Substanzen, 
Salben und auch mit fester und fliissiger Speise. Jener 
aber brachte nur einen Reisstaubkuchen und einen 
Lbffel mit Wasser herbei; und als er in der Nahe des 
Erandabaumes stand, dachte er bei sich: „Die Gott- 
heiten verzehren ja Gotterspeise; meine Gottheit wird 
diesen Reisstaubkuchen nicht essen. Warum soli ich 
ihn darum verderben lassen? Ich selbst werde ihn 
essen !“ Und er kehrte wieder um. 

Der Bodhisattva aber sagte, im Geast des Baumes 
stehend; ,,He, Mann, wenn du ein Herr warest, wil- 
dest du mir sufie Kuchen geben; du bist aber im Elend. 


’) Eranda ist der Ricinusbaum, ricinus communis. 
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Wenn ich deinen Kuchen nicht esse, wie soli ich da 
einen anderen verzehren? Lasse meinen Teil nicht ver- 
derben!‘‘ Und darauf sprach er folgende Strophe: 

„Die Speise, die ein Mann verzehrt, 
dieselbe ifit die Gottheit auch. 

Den Reisstaubkuchen bring’ herbei; 
verdirb mir doch nicht meinen Teil!“ 

Jener kehrte um, schaute den Bodhisattva an und 
brachte ihm sein Opfer dar. Der Bodhisattva genoft 
den Duft davon und sprach dann: „Mann, warum ver- 
ehrst du mich?“ Jener antwortete: „Herr, ich bin im 
Elend; weil ich durch dich aus meinem Elend befreit 
werden will, verehre ich dich.“ Der Bodhisattva ver- 
setzte: „He, bekummere dich nicht. Du hast einen 
Dankbaren und Erkenntlichen verehrt. Gehe um diesen 
Erandabaum herum; Hals an Hals stehen Schatztopfe 
da. Melde dies dem Konige, hole das Geld mit Wagen 
und mache davon im Konigshofe einen Haufen. Der 
Konig wird, davon befriedigt, dir die Grofikaufmanns- 
stelle geben.“ Nach diesen Worten verschwand der 
Bodhisattva. 

Jener tat so und der Konig gab ihm die Grofikauf- 
mannsstelle. So gelangte er durch den Bodhisattva zu 
grofiem Glucke und kam dann an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Elende der jetzige Elende, die Eranda- 
Baumgottheit aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Reisstaubkuchen. 
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110. Die Frage nach dem alles 
Umfassenden. 

„Es gibt nichts Allumfassendes." Diese Frage nach 
dem alles Umfassenden wird in ihrer ganzen Ausdehnung 
im Ummagga-Jataka auseinandergesetzt werden 1 ). 

Ende der Frage nach dem alles Umfassenden. 


111. Die Frage wegen des Esels. 

„Du lachst, weil du dich selbst fur besser haltst." 
Auch diese Frage wegen des Esels wird im Ummagga- 
Jataka auseinandergesetzt werden 2 ). 

Ende der Frage wegen des Esels. 


112. Die Frage der Fiirstin Amara. 

„Womit ich Kuchen geb’ und Schleim." Auch diese 
Frage der Fiirstin Amara wird ebendort auseinandergesetzt 
werden 3 ). 

Ende der Frage der Furstin Amara. 


113. Die Erz&hlung von dem Schakal. 

„Kannst einem Schakal du vertrau’n?" Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 

1 ) Dies Jataka ist das 546.; bei Fausboll Bd. VI, S. 329—478. 
Der zitierte Vers steht S. 336. 

’) Der Vers steht a. a. O. S. 343. Chalmers ubersetzt: „Thou 
think’st thyself a swan"; doch kann das „hamsi“ des Textes hier 
nicht diese Bedeutung haben. Voraus geht die Frage: ,,Wer ist 
yorzuglicher, der Vater oder der Sohn?“ Die Zuhorer verstehen 
den Sinn nicht, sondern lachen und klatschen mit den Handen. 
Darauf folgt der zitierte Vers, der weiterhin lautet: „. . . als deinen 
Sohn, weil du der Vater bist. Sieh aber das Maultier an; es hat 
den Esel zum Vater (und ist doch mehr wert als ein Esel).“ 

3 ) Der Vers steht a. a. O. S. 365. 
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auf Devadatta. — Zu dieser Ze it hatten sich die Monche 
in der Lehrhalle versammelt und safien da, indem sie mit 
folgenden Worten die Unehre des Devadatta verkundeten: 
„Freund, Devadatta ist mit funfhundert Monchen nach dem 
Geierskopf gezogen und hat, indem er sagte: ,Was der 
Asket Gotama tut, das ist nicht die Wahrheit; sondem 
was ich tue, das nur ist die Wahrheit', die Monche seine 
Partei nehmen lassen. Nachdem er so seiner lugenhaften 
Rede Erfolg verschafft und die Gemeinde gespalten hat, 
hat er fur einen Zeitabschnitt 1 ) zwei Uposathatage ange- 
setzt." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der,“ 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Devadatta ein 
Ltigner, sondem auch schon fruher log er;“ und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als eine Baumgott- 
heit in einem Leichenfeldwalde. Damals wurde zu Be- 
nares das Nakkhatta ausgerufen. Die Leute dachten: 
„Wir wollen den Damonen Opfer darbringen;“ und sie 
streuten an den verschiedenen Kreuzwegen, Strafien 
und anderen Orten Fische, Fleisch u. dgl. aus und 
stellten in Schalen viel Branntwein hin. Ein Schakal 
aber drang um die Mitternachtszeit durch den Abzugs- 
kanal in die Stadt ein, frafi Fisch und Fleisch, trank 
den Branntwein, legte sich dann in ein Punnaga-Gebusch 
und schlief bis zum Sonnenaufgang. Als er erwachte 
und sah, daB es hell war, dachte er: „ Jetzt kann ich 
nicht entkommen;" und er ging in die Nahe der Strafie 
und legte sich nieder, ohne dafi man ihn sah. Auch 
als er andere Leute sah, sagte er nichts; doch als er 
bemerkte, wie ein Brahman e daher kam um sein Ge- 

b Gewohnlich wurde das Uposatha viermal im Monate abge- 
halten; an zwei von diesen Tagen war die Beichtfeier der Monche. 
Devadatta wollte uberhaupt eine strengere Praxis einfuhren; vgl. 
. ,Leben des Buddha", S. 180. 



sicht zu waschen, dachte er: „Die Brahmanen sind 
geldgierig; ich werde ihn durch Geld verlocken und 
bewirken, dafi er mich unter die Schulter nimmt und 
in seinem Obergewand 1 ) aus der Stadt heraustragt." 
Und er sprach mit menschlicher Stimme: „Brahmane!“ 
Dieser drehte sich um und sagte: ,, Wer ruft mich?" 
„Ich, o Brahmane." „Warum?“ „0 Brahmane, ich 
habe zweihundert Kahapanas; wenn du mich unter die 
Schulter nimmst , mit deinem Obergewande bedeckst 
und so aus der Stadt herausbringen kannst, dafi mich 
niemand sieht, so werde ich dir die Kahapanas geben." 
Der Brahmane willigte in seiner Geldgier ein, tat so, 
nahm ihn mit, verliefi die Stadt und ging noch ein 
wenig vorwarts. Da fragte ihn der Schakal: ,,Wohin, 
Brahmane?" Er antwortete: „Da und da hin!" Dar- 
auf sagte der Schakal immer wieder: „Gehe noch ein 
wenig weiter," bis er zu dem grofien Leichenfelde kam, 
wo er sprach: „Lafi mich hier herabst eigen." Er liefi 
ihn hier hernieder. Darauf sagte der Schakal: „Breite 
also, o Brahmane, dein Obergewand aus." Er breitete 
es aus Geldgier aus. Nun schickte er ihn mit den 
Worten: ,,Grabe hier am Fufie des Baumes" zum Erd- 
aufgraben; er selbst aber stieg auf das Obergewand 
des Brahmanen, liefi an den vier Zipfeln und in der 
Mitte, an all den funf Stellen, seine Exkremente fallen, 
besudelte und benafite es und lief dann in das Leichen- 
feldgeholz hinein. 

Darauf sprach der Bodhisattva, im Geaste des 
Baumes sitzend, folgende Strophe: 

,, Kannst einem Schakal du vertrau’n, 

Brahmane, der den Branntwein trank? 


*) Das Obergewand trugen die buddhistischen Monche auf 
-der Schulter. 
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Er hat nicht hundert Muschelmtinzen x ) ; 
woher zweihundert Kamsas 2 ) nehmen?“ 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe gesprochen, 
sagte er: ,,Gehe, Brahmane, wasche dein Gewand, bade 
dich und tue dann deine Arbeit." Darauf verschwand 
er. Der Brahmane tat so; und indem er dachte: „Fur- 
wahr, betiogen bin ich!“, ging er mifimutig fort. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Auch 
damals war Devadatta der Schakal, die Baumgottheit aber 
war ich." 

Ende der Erzahlung vom Schakal. 


114. Die Erzahiung von Mitacinti. 

„Vieldenker und auch Wenigdenker." Dies erzahlte 
der Meister, als er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf zwei alte Monche. Diese hatten namlich auf dem Lande 
in einer Waldgegend die Regenzeit zugebracht; darauf 
richteten sie Reisevorrat her um den Meister zu besuchen. 
Aber indem sie immer sagten: „Heute wollen wir gehen, 
morgen wollen wir gehen," liefien sie einen Monat ver- 
streichen. Danach richteten sie abermals Reisevorrat her 
und liefien wieder einen Monat und noch einen Monat 
vorubergehen. So liefien sie infolge ihrer Lassigkeit und 
ihrer Anhanglichkeit an ihren Wohnort drei Monate ver- 
streichen. Darauf verliefien sie diesen Ort, begaben sich 
nach dem Jetavana, legten an der passenden Stelle Almosen- 
schale und Obergewand ab und suchten den Meister auf. 

Die Monche aber fragten sie: „Freunde, es ist lange 
her, dafi ihr nicht zur Buddha-Aufwartung gekommen seid; 
warum habt ihr so lange gezogert?" Jene erzahlten die 
Begebenheit. Ihre Lassigkeit und TrSgheit wurde aber in 
der Monchsgemeinde bekannt und man begann einmal in 
der Lebrhalle ein Gesprach uber dieTragheit dieser Monche. 

') Damit sind die Kaurimuscheln gemeint. die in Indien schon 
in den fruhesten Zeiten als kleinste Scheidemunze galten. 

! ) Das Kamsa hat eigentlich den Wert von 4 Kahapanas. 



Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der,“ liefi er jene rufen 
und fragte: „Ist es wahr, ihr Monche, dafi ihr lassig und 
trage seid?“ Als sie ervviderten: „Es ist wahr, Herr," 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, sind diese trage, 
sondern auch frilher schon waren sie trage und voll Liebe 
und Anhanglichkeit fur ihren Wohnort. “ Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, waren 
im Strome von Benares drei Fische; sie hiefien Bahu- 
cintl, Appacinti und MitacintI 1 ). Sie begaben sich aus 
dem Walde in das Bereich der Menschen. Da sprach 
Mitacinti zu den beiden anderen folgendermafien : „Dies 
Bereich der Menschen ist voll Angst und Gefahren ; 
die Fischer werfen Netze, Korbnetze u. dgl. aus und 
fangen damit die Fische. Wir wollen wieder nach dem 
Walde zuruckkehren." Die beiden anderen aber sagten 
infolge ihrer Tragheit und Futtergier: „Heute wollen 
wir gehen, morgen wollen wir gehen,“ und liefien so 
drei Monate verstreichen. 

Es warfen aber die Fischer im Flusse ihre Netze 
aus. Bahucinti und Appacinti schwammen vor um 
Futter zu holen; infolge ihrer blindenTorheit abermerk- 
ten sie nicht die Knoten des Netzes und gelangten so 
in das Innere des Netzes. Mitacinti aber schwamm 
hinter ihnen und bemerkte die Netzknoten. Als er nun 
sah, dafi sie in das Innere des Netzes geraten waren,. 
dachte er: ,,Ich will diesen tragen, blinden Toren das 
Leben wieder schenken." Darauf gab er sich den 
Anschein, als sei er auf der Aufienseite in das Innere 
des Netzes gelangt, habe das Innere des Netzes durch- 


Die Namen bedeuten : der viel Denkende, der wenig Den- 
kende und der mafiig Denkende. 
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"brochen und sei entwischt, und liefi sich vor das Netz 
hinfallen, wobei er das Wasser trubte. Dann gab er 
sich den Anschein, als sei er in das Innere des Netzes 
gelangt, habe es an der hinteren Seite durchbohrt und 
sei entwischt; und er trubte wieder das Wasser und 
liefi sich hinter das Netz hinfallen. Nun dachten die 
Fischer, die Fische hatten das Netz zerrissen und seien 
davon; und sie fafiten das Netz am Ende und zogen 
es heraus. Die beiden Fische aber befreiten sich dabei 
aus dem Netze und fielen ins Wasser. So erlangten 
sie durch Mitacinti das Leben wieder. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, sprach er, der v6llig Erleuchtete, 
folgende Strophe: 

„Vieldenker und auch Wenigdenker 
verfingen beide sich im Netz. 

Der Mafiigdenker macht’ sie frei; 
dort wurden ihm die zwei vereint." 

Nachdem so der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die vier Wahrheiten verkundet hatte, ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende derVer- 
kundigung von den Wahrheiten gelangten die alten Monche 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals waren Vieldenker 
und Wenigdenker diese beiden, der Mafiigdenker aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Mitacinti. 


115. Die Erzahlung von der Warnerin. 

„Die einen andern hat gewarnt. “ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
eine warnende Nonne. Diese namlich, eine aus Savatthi 
stammende Tochter aus guter Familie, war Nonne gewor- 
den. Von der Zeit ihrer Weihe aber betatigte sie nicht 
die Asketentugenden , sondern war auf materielle Gaben 
versessen; und nur in dem Teil der Stadt sammelte sie 
Aimosen, wohin die anderen Nonnen nicht kamen. Die 
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Leute aber gaben ihr vorzugliche Almosenspeise. — Durch 
die Lust nach Wohlgeschmack gefesselt, dachte sie nun: 
„ Wenn in dieser Gegend andere Nonnen ihren Almosen- 
gang machen, wird mein Gewinn zu Ende sein; ich mufi 
bewirken, dafi in diese Gegend keine anderen kommen.“ 
Und sie ging in die Nonnenwohnung und warnte die Non- 
nen, indem sie sprach: „Ihr Edlen, an dem und dem Orte 
ist ein wilder Elefant, ein wildes Pferd, ein wilder Hund. 
Es ist ein Ort der Gefahr; sammelt dort keine Almosen !“ 
Als dies die Nonnen horten. drehte keine Nonne auch nur 
den Hals nach diesem Orte, um hinzuschauen. 

Als jene nun eines Tages dort ihren Almosengang 
machte und rasch in ein Haus hineinging, stiefi sie ein 
wilder Widder und brach ihr den Schenkelknochen. Die 
Leute liefen rasch herbei, banden den entzweigebrochenen 
Schenkelknochen zusammen und brachten die Nonne auf 
einem Bette nach dem Nonnenkloster. Die Nonnen aber 
spotteten: „Diese hat die anderen Nonnen gewarnt und 
kommt, nachdem sie selbst dort herumging, mit gebroche- 
nem Beine zuruck.“ 

Diese ihre Tat aber wurde bald darauf in der Monchs- 
gemeinde bekannt. Eines Tages nun erzahlten die Monche- 
in der Lehrhalle die Unehre der Nonne, indem sie sagten: 
„Freund, diese warnende Nonne hat andre gewarnt, ist 
aber, als sie selbst an jenem Orte wandelte, durch einen 
wilden Widder zu einem Schenkelbruch gekommen." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr 
Mdnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
sprachen: „Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, 
sondem auch schon frtiher warnte diese, sie selbst aber 
tat nicht danach; bestandig kommt sie in Ungltick.“ Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Walde als Vogel seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, wurde er der 
Anfiihrer der Vogel und begab sich, von einigen hun- 
dert Vogeln umgeben, nach dem Himalaya. Wahrend 
er sich dort aufhielt, begab sich ein keckes Vogel- 
weibchen auf die grofie Heerstrafie, und holte sich dort 
Futter. Als sie hier die von den Wagen gefallenen 
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Reiskorner, Bohnen und Samenkorner fand, dachte sie: 
„Ich will bewirken, dafi keine anderen Vogel hierher 
kommen;“ und sie gab der Vogelschar folgende Er- 
mahnung: „Die grofie Heerstrafie ist voll Gefahren; 
dort verkehren Elefanten , Pferde u. dgl. und Wagen, 
die mit wilden Rindern bespannt sind. Man kann nicht 
rasch auffliegen; dorthin darf man nicht gehen." Dafur 
gab ihr die Vogelgemeinde den Namen ,,Warnerin“. 

Als sie nun eines Tages auf der grofien Heerstrafie 
herumging, horte sie das Gerausch eines rasch herbei- 
kommenden Wagens. Sie drehte sich um und schaute 
hin; aber da sie dachte: „Er ist noch weit weg,“ ging 
sie weiter. Aber der Wagen erreichte sie rasch mit 
Windeseile. Sie konnte sich nicht erheben und das 
Rad zerschmetterte sie beim Fahren. — Als nun der 
Vogelanfuhrer die Vogel versammelte, sah er jene nicht 
und sagte: ,,Ich sehe die Warnerin nicht; sucht nach 
ihr.“ Als die Vogel nach ihr suchten, fanden sie sie 
auf der Heerstrafie in zwei Stucke gespalten und teilten 
dies dem Vogelanfuhrer mit. Darauf sagte der Vogel- 
anfuhrer : ,,Sie hat andere Vogel zuriickgehalten , ist 
aber, als sie selbst dort herumging, in zwei Teile ge- 
spalten worden. “ Und danach sprach er folgende 
Strophe : 

„Die einen andern hat gewarnt, 
war selbst zu sehr von Gier erfullt 
und liegt nun ohne Fliigel da, 
ein Vogel, umgebracht vom Rad.“ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; „Das 
Vogelweibchen war diese warnende Nonne, der Anfiihrer 
der Vogel aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Warnerin. 
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116. Die Erzahlung von dem 
Ungehorsamen. 

„Zu Schweres, Lehrer, hast du ausgeftihrt." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen ungehorsamen Monch. Dessen Geschichte 
wird im neunten Buche im Gijjha-Jataka 1 ) erzahlt werden. 
Der Meister aber sprach zu dem Monche: n O Monch, 
nicht nur jetzt bist du ungehorsam, sondem auch schon 
fruher; infolge deines Ungehorsams und weil du nicht 
nach dem Wort der Weisen tatest, bist du durch einen 
Speerstich ums Leben gekommen." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Springkiinstlerfamilie seine 
Wiedergeburt; und als er herangewachsen war, war er 
verst&ndig und in den Kunstgriffen erfahren. Als er 
bei einem Gaukler die Kunst iiber einen Speer zu 
springen gelernt hatte, blieb er bei seinem Lehrer, in- 
dent er mit ihm seine Kunst zeigte. 

Sein Lehrer nun kannte die Kunst iiber vier 
Speere zu springen, nicht aber iiber fiinf. Als er 
eines Tages in einem Dorfchen seine Kunst zeigte, 
stellte er, vom Branntwein berauscht, fiinf Speere der 
Reihe nach auf und sagte: „Ich werde dariiber sprin- 
gen.“ Der Bodhisattva aber sprach zu ihm: ,,0 Meister, 
du verstehst nicht die Kunst iiber fiinf Speere zu sprin- 
gen. Nimm einen Speer weg; wenn du springst, wirst 
du vom fiinften Speere durchbohrt werden und sterben.“ 
Jener aber dachte in seiner starken Berauschtheit : ,,Du 
kennst nicht meine Leistungsfahigkeit;“ und er gab den 
Worten seines Schulers nicht nach. Nachdem er iiber 
die vier gesprungen war, blieb er am fiinften Speere 


1 ) Dies ist das 427. Jataka; bei Fausboll Bd. IH, S. 483—486. 
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hangen wie eine Madhukablume 1 ) an ihrem Stengel und 
fiel klagend nieder. Darauf sagte der Bodhisattva: 
„Weil du nicht nach dem Wort der Weisen tatest, bist 
duin solches Verderben gekommen;** und darauf spracb 
er folgende Strophe: 

„Zu Schweres, Lehrer, hast du unternommen; 
auch mir hat dieses nicht gefallen konnen. 
Nachdem du iiber vier gesprungen warest, 
bist du am fiinften hangen jetzt geblieben." 

Nach diesen Worten machte er den Lehrer von 
demSpeere los und erwies ihm die gebiihrende Ehrung 2 ). 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, verband er das Jataka mit fol- 
genden Worten: „Der damalige Lehrer war dieser Unge- 
horsame, der Schuler aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Ungehorsamen. 


117. Die Erzahlung von dem Rebhuhn. 

„Die Rede, allzu laut geaufiert." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
Kokalika 3 ). Dessen Geschichte wird im dreizehnten Buche 
im Takkariy a- Jataka 4 ) erzahlt werden. Nachdem aber der 
Meister gesagt hatte; „ Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist 
Kokalika durch seine Rede zugrunde gegangen, sondem 
auch schon fruher ging er dadurch zugrunde," erzahlte ei 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war und 

h Madhuka ist die Blume Bassa Latifolia. 

2 ) D. h. er verbrannte semen Leichnam. 

3 ) Kokalika war der bedeutendste Anhanger von Devadatta ; 
vgl. „Leben des Buddha 1 *, S. 180, 187. 

4 ) Dies ist das 481. Jataka; bei Fausboll Bd. IV, S. 242 — 255. 
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zu Takkasila alle Kiinste erlemt hatte, gab er die Liiste 
auf und betatigte die Weltflucht der Weisen. Dabei 
erlangte er die fiinf Erkenntnisse und die acht Voll- 
endungen. Die ganzeSchar derAsketenin derHimalaya- 
gegend kam zusammen, machte ihn zu ihrem ermah- 
nenden Lehrer und lebte in seiner Gesellschaft. Nach- 
dem er der ermahnende Lehrer von ftinfhundert Asketen 
geworden war', wohnte er am Himalaya, des Gliickes 
der Ekstase sich erfreuend. 

Damals nun hatte ein gelbsiichtiger Asket eine Axt i 

genommen und hieb Holz. Ein geschwatziger Asket 
aber setzte sich in seine Nahe und belastigte ihn, indem 
er immer sagte: „Schlage hierhin, schlage dahin." Er 
wurde zornig, hob mit den Worten: „Du bist doch 
jetzt nicht mein Lehrer, von dem ich die Kunst Holz zu 
spalten lernen soil," seine scharfe Axt und brachte ihn 
mit einem Schlage urns Leben. Der Bodhisattva aber 
liefi dessen Leichnam bestatten. 

Damals hielt sich unweit der Einsiedelei an einem 
Ameisenhaufen ein Rebhuhn auf. Es stand friih und 
spat auf dem Ameisenhaufen und scbrie laut. Als ein 
Jager dies horte , dachte er: „Es muB ein Rebhuhn 
sein;“ und er ging dem Schalle nach, totete das Reb- 
huhn und ging damit fort. — Als der Bodhisattva dessen 
Stimme nicht mehr horte, fragte er die Asketen: „An 
dem und dem Orte halt sich ein Rebhuhn auf; warum 
hort man seine Stimme nicht mehr?“ Und sie er- 
zahlten ihm die Sache. Da verband er die beiden Be- 
gebenheiten und sprach inmitten der Asketenschar fol- 
gende Strophe: 

„Die Rede, allzu laut geaufiert 
und allzu toricht, allzu lange 
gesprochen, totete den Toren, 
gleichwie sein lauter Ruf das Rebhuhn." 

D u t o i t , Jatakam. -9 
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Nachdem so der Bodhisattva die vier Vollkommen- 
heiten betatigt hatte, gelangte er in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, ist Kokalika infolge seiner Rede zu- 
grunde gegangen, sondern auch schon fruher ging er da- 
durch zugrunde", seine Lehrunterweisung beendigt hatte, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der unfolgsame Monch Kokalika, die Asketenschar war die 
Buddhaschar, der Meister der Schar aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Rebhuhn. 


118. Die Erzahlung von der Wachtel. 

„Ein Mann, der stets sich wohl bedenkt." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana sich aufhielt, mit 
Beziehung auf den Sohn des Ober-Grofikaufmanns. Zu 
Savatthi namlich war ein sehr wohlhabender Ober-Grofi- 
kaufmann. Im Mutterleibe von dessen Gattin nahm ein 
tugendhaftes Wesen, das in der Brahmawelt gestorben 
war, seine Wiedergeburt. Als es herangewachsen war, 
war es sehr schon und sah aus wie Brahma. — Nun wurde 
eines Tages zu Savatthi beim Kattika^-Feste das Nak- 
khatta ausgerufen. Alle Welt dachte nur an das Nakkhatta. 
Die Freunde von jenem, ebenfalls Grofikaufmannssohne, 
hatten samtlich Gattinnen. Weil aber der Sohn des Ober- 
Grofikaufmanns lange Zeit in der Brahmawelt geweilt hatte, 
hing sein Herz nicht an den Befleckungen. Seine Freunde 
aber verabredeten sich, sie wollten auch dem Sohne des 
Ober-Grofikaufmanns eine Frau zufiihren und so das Nak- 
khatta feiern; und sie begaben sich zu ihm hin und sagten: 
„Lieber, in dieser Stadt ist das herrliche Kattika-Fest aus- 
gerufen worden. Wir wollen auch dir eine Frau zufiihren 
und so das Nakkhatta feiern." Als er erwiderte: „Ich 
brauche kein Weib,“ setzten sie ihm immer wieder zu, bis 
sie seine Zustitnmung erhielten. 

Darauf zierten sie eine Hure mit allem Schmuck, 
brachten sie in sein Haus, schickten sie in sein Schlaf- 
gemach mit den Worten: „Gehe du zu dem Sohne des 


’) Kattika ist ein fiir besonders heilig geltender Monat. 
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Grofikaufmanns hin" und entfernten sich. Als sie aber in 
sein Schlafgemach eintrat, schaute sie der Grofikaufmann 
weder an noch redete er sie an. Da dachte sie: „Dieser 
schaut mich, die ich so schon bin und voll von hochstem 
Liebreiz, nicht an noch redet er mit mir; jetzt will ich 
durch Koketterie bewirken , dafi er mich ansieht. “ Und um ihm 
ihre Reize zu zeigen, offnete sie mit heiterer Miene ihre 
schdnen Zahne und lachelte. Als der Sohn des Grofi- 
kaufmanns hinblickte, empfing er den Eindruck der Zahn- 
knochen. Es entstand in ihm die Vorstellung der Knochen 
und ihr ganzer Korper erschien ihm nur als eine Anein- 
anderreihung von Knochen. Er gab ihr Geld und schickte 
sie fort, indem er sagte: „Gehe!“ Als sie aber sein 
Haus verlassen, sah sie auf der Strafie ein Vomehmer; 
und er gab ihr Geld und fuhrte sie in sein Haus. 

Als nun die sieben Tage verflossen waren, ging das 
Nakkhatta zu Ende. Da aber die Mutter der Hure sah, 
dafi sie nicht zuruckkehrte , ging sie zu den Grofikauf- 
mannssohnen hin und fragte: „Wo ist sie?“ Diese be- 
gaben sich nach dem Hause des Sohnes des Ober-Grofi- 
kaufmanns und fragten: „Wo ist sie?" Er erwiderte: 
,„In demselben Augenblicke r ) gab ich ihr Geld und entliefi 
sie." Ihre Mutter aber sprach: „Ich finde meine Tochter 
nicht; bringt meine Tochter herbei!" und sie ging mit dem 
Sohne des Ober-Grofikaufmanns zum KOnige hin. — Um 
die Sache zu untersuchen, fragte der Konig: „Haben diese 
Grofikaufmannssohne dir die Hure gebrachtund tibergeben?" 
„Ja, o Furst, “ erwiderte er. „Wo ist sie jetzt?" „Ich 
weifi nicht; in demselben Augenblicke schickte ich sie 
wieder fort." „Kannst du sie herbeischaffen?" „Das kann 
ich nicht, o Furst." Darauf sprach der Konig: „Wenn 
er sie nicht herbeischaffen kann, so vollzieht an ihm die 
Konigsstrafe" 2 ). 

Darauf banden sie ihm die Hande auf den Riicken 
und gingen mit ihm fort, um die Konigsstrafe an ihm zu 
vollziehen. Die ganze Stadt wurde voll von dem Geschrei: 
„Man vollzieht die Konigsstrafe an dem Grofikaufmanns- 
sohn, weil er die Hure nicht herbeischaffen kann." Viel 
Volks legte die Hande auf die Brust und klagte: „Was 
ist dies, Herr? Du erleidest, was du nicht verdienst." 
Und sie gingen jammernd immer hinter dem Grofikauf- 


D. h. sogleich nachdem sie zu mir hereingekommen war. 
J ) Ein Ausdruck fur die Hinrichtung. Vgl. S. 369, Anm. 1. 

29 * 
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mannssohn her. — Da dachte der Grofikaufmannssohn : 
„Dies derartige Leid ist mir zugestofien, wed ich iro 
Hause wohnen blieb; wenn ich davon befreit werde, will 
ich bei dem grofien Gotama, dem vollig Erleuchteten r 
Monch werden . 11 

Als aber die Hure das Geschrei horte, fragte sier 
„Was ist das ? 11 Da sie die Begebenheit vemahm, ver- 
liefi sie rasch das Haus, und indem sie immer rief: „Lafit 
mich vorbei, lafit mich vorbei, ihr Herren, dafi ich mich 
den Leuten des Kfinigs zeigen kann,“ zeigte sie sich. Als 
die Leute des Konigs sie sahen , ubergaben sie dieselbe 
ihrer Mutter, machten den Grofikaufmannssohn frei und 
gingen davon. Dieser aber ging, von seinen Freunden 
umgeben, nach dem Flusse, badete sein Haupt und kehrte 
nach Hause zuruck. Nachdem er gefruhstiickt hatte, liefi 
er sich von seinen Eltem die Erlaubnis geben Monch zu 
werden und ging mit Gewandern und Kleidern mit grofiem 
Gefolge zu dem Meister hin, den er begriifite und um Auf- 
nahme in den Monchsstand bat. Nachdem er die Aufnahme 
in den Monchsstand und die Weihe erhalten, starkte er 
durch unablassige Meditation seine Einsicht und gelangte 
nicht lange darauf zur Heiligkeit. 

Als nun eines Tages die Monche in der Lehrhalle 
versammelt waren, erzahlten sie von dessen Vorzugen, in- 
dem sie sagten: „Freund, der Sohn der Obergrofikauf- 
manns hat, als er in Todesfurcht war, den Vorzug der 
Lehre erkannt und gedacht: ,Wenn ich von diesem Leide 
befreit werde, will ich in dieser Lehre Monch werden 1 . 
Durch diesen guten Gedanken wurde er befreit, verliefi 
die Welt und gelangte zur Heiligkeit. “ Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, babt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der , 11 sprach er: „Ihr Monche, nicht nur der 
Sohn des Ober-Grofikaufmanns hat, als er in Todesangst 
kam, gedacht: , Durch dieses Mittel werde ich von diesem 
Leide erlost werden 1 und ist dadurch von der Todesfurcht 
befreit worden; auch schon in friiherer Zeit haben Weise 
als sie in Todesangst gekommen waren, gedacht: „Durch 
dieses Mittel werden wir von diesem Leide erlost werden 1 - 
und wurden so vomUbel der Todesangst befreit . 11 Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, kam 
der Bodhisattva im Wecbsel von Tod und Wieder- 
geburt im Wachtelgeschlechte zurWelt. Damals pflegte 
ein Wachteljager im Walde viele Wachteln zu holen, 
sie zu Hause aufzuheben, ihnen Futter zu geben und 
sie dann fur Geld denen, die kamen, zu verkaufen. Da- 
mit erwarb er sich seinen Unterhalt. — Eines Tages 
nun fing er mit vielen Wachteln auch den Bodhisattva 
und brachte ihn fort. Da dachte der Bodhisattva: „Wenn 
ich das von jenem gegebene Futter und Wasser ge- 
niefien werde, wird er mich nehmen und den Leuten, 
die kommen, geben. Wenn ich es aber nicht geniefien 
werde, werde ich abmagern; und wenn mich Abge- 
magerten die Leute sehen, werden sie mich nicht kaufen. 
Auf diese Weise wird mir Rettung zu teil werden; dies 
Mittel will ich anwenden." Und da er so tat, wurde er 
mager und bestand nur noch aus Haut und Knochen. 
Da die Leute ihn sahen, kauften sie ihn nicht. 

Als nun alle aufier dem Bodhisattva fortgeholt 
waren, nahm der Jager den Korb, stellte ihn an die 
Tiire, setzte den Bodhisattva auf seine Hand und be- 
gann ihn zu betrachten, indem er dachte: „Was hat 
denn diese Wachtel gemacht?" Da aber der Bodhi- 
sattva seine Unachtsamkeit bemerkte, breitete er seine 
Fliigel aus und flog in den Wald. — Als die Wachteln 
ihn sahen, fragten sie: „Warum laBt du dich nicht 
mehr sehen? Wohin bist du gegangen?" Er antwortete: 
„Ich war von einem Jager gefangen worden und sie 
fragten weiter: „Wodurch hast du dich aber befreit?" 
Der Bodhisattva erwiderte: „Ich nahm das von ihm 
angebotene Futter nicht an und trank nicht das Wasser; 
so wurde ich durch die ausgesonnene List befreit." 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 
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„Ein Mann, der stets sich wohl bedenkt, 
gelangt zur Uberlegenheit. 

Hier sieht man des Nachdenkens Frucht; 
befreit bin ich von Todesbanden." 

So verkiindete der Bodhisattva, was er getan. 

Nachdem der Meister diese Lebrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich die Wachtel, die vom Tode errettet wurde.“ 
Ende der Erzahlung von. der Wachtel. 


119. Die ErzShlung von dem zur Unzeit 
Krahenden. 

„Nicht aufgezogen von den El tern. “ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen zur Unzeit schreienden Monch. Dieser namlich, ein 
aus Savatthi stammender Sohn aus guter Familie, war im 
Orden Monch geworden, erfafite aber keine Pflicht noch 
Regel. Er wuflte nicht, dafi er zu der Zeit eine Pflicht 
besorgen, zu einer andem Zeit seine Aufwartung machen, 
wieder zu einer andem rezitieren rniisse; sondern in der 
ersten Nachtwache wie in der zweiten und in der dritten 
Nachtwache machte er groSen Lam wie zu jeder Zeit, da 
er wach war, so dafi die MOnche nicht schlafen konnten. 

In der Lehrhalle sprachen einmal die Monche von 
seiner Untugend mit folgenden Worten: „Freund, der 
Monch so und so, der doch in dieser Edelstein-Lehre 
Monch geworden ist, kennt nicht die Pflicht noch die Regel; 
er weifi nicht, was an der Zeit und was nicht an der Zeit 
ist.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzah- 
lung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergesetzt?" 
AIs sie antworteten: „Zu der und der, “ sprach er: „Nicbt 
nur jetzt, ihr Mbnche, larmt dieser zur Unzeit, sondern 
auch schon fruher larmte er zur Unzeit. Weil er nicht 
wufite, was an der Zeit und nicht an der Zeit war, wurde 
er ums Leben gebracht, indem ihm der Hals umgedreht 
wurde. “ Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen und zur 
Vollendung in alien Kiinsten vorgedrungen war, wurde 
er zu Benares ein weitberilhmter Lehrer und unter- 
richtete fiinfhundert junge Brahmanen in den Kiinsten. 
— Diese jungen Brahmanen hatten einen Habn, der 
zur rechten Zeit krahte. Sobald sein Krahen ertonte, 
standen sie auf und lemten ihre Aufgabe. Da starb 
der Hahn und sie suchten nun bestandig nach einem 
andern. Als aber ein junger Brahmane in einem Leichen- 
feldwalde Holz sammelte, sah er dort einen Hahn, nahm 
ihn mit, tat ihn in einen Kafig und pflegte ihn. — Weil 
dieser aber auf einem Leichenfelde aufgewachsen war, 
wufite er nicht, dafi er zu der und der Zeit krahen 
miisse; und deshalb krahte er manchmal, wenn es noch 
ganz Nacht war, und manchmal erst bei Sonnenaufgang. 
Wenn er nun noch tief |in der Nacht krahte und die 
jungen Brahmanen ihre Autgabe lernten, konnten sie 
nicht bis zum Sonnenautgang lernen, sondern schliefen 
ein und wufiten dann nicht, was sie durchgenommen 
hatten. Wenn er aber erst am spaten Morgen krahte, 
hatten sie keine Zeit mehr zum Rezitieren. Da dachten 
die jungen Brahmanen: „Dieser Hahn kraht entweder 
noch tief in der Nacht oder erst am spaten Morgen; 
durch ihn wird unser Studium nicht gedeihen konnen." 
Und sie nahmen ihn, drehten ihm den Hals um und 
brachten ihn so urns Leben. Darauf erzahlten sie ihrem 
Lehrer: „Den zur Unzeit krahenden Hahn haben wir 
getotet." 

Der Lehrer entnahm daraus eine Belehrung und 
sagte: „WeiI er nicht so aufgezogen war, mufite er 
sterben." Und nach diesen Worten sprach er folgende 
Strophe: 
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„Nicht aufgezogen von den Eltern, 
von keinem Lehrer unterrichtet 
vermochte nicht der Hahn zu merken, 
was an der Ze it war und was nicht." 

Als der Bodhisattva diesen Grand dargelegt, ver- 
lebte er den Rest seines Lebens und gelangte dann an 
den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damals zur Unzeit krahende Hahn war dieser Monch, die 
Schuler waren die Buddhaschar, der Lehrer aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem zur Unzeit Krahenden. 


120. Die Erzahlung von der Erlosung 
aus Banden. 

„Man fesselt Nichtzufesselnde." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die junge Brahmanin Cinca. Deren Geschichte wird im 
zwolften Buche im Mahapaduma-Jataka 1 ) erzahlt werden. 
— Damals aber sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, klagt mich die junge Brahmanin Cinca in unwahrer 
Weise an, sondem auch schon frQher klagte sie mich an.“ 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wuchs 
der Bodhisattva im Hause von dessen Hauspriester heran 
und war nach dem Tode seines Vaters dessen Haus- 
priester. — Der Konig aber hatte seiner ersten Ge- 
mahlin einen Wunsch gewahrt, indem er sagte: „Frau, 
Liebe, sage, was du dir wiinschest." Darauf sprach 
sie folgendes: „Ein andrer Wunsch ist ja fur mich 
nicht schwer zu erlangen; von jetzt aber darfst du keine 
andre Frau in sinnlicher Lust anschauen." Der Konig 


') Dies ist das 472. Jataka; bei Fausboll Bd. IV, S. 187—196. 
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straubte sich; aber immer wieder bedrangt gab er end- 
lich nach, da er ihrem Wort nicht widerstehen konnte. 
Und von da an schaute er von all seinen 16000 Tan- 
zerinnen nicht eine mehr in sinnlicher Lust an. 

Darauf entstanden Unruhen an der Grenze seines 
Landes. Die Truppen, die an der Grenze standen, 
kampften zwei- oder dreimal mit den Raubern; dann 
schickten sie Botschaft: „Wir konnen jetzt nicht mehr." 
Da beschlofi der Konig dorthin zu ziehen und zog ein 
Heer zusammen; dann liefi er seine Frau rufen und 
sprach zu ihr: „Liebe, ich gehe an die Grenze. Dort 
finden mannigfache Kampfe statt; Sieg oder Niederlage 
ist unbestimmt. An solchen Orten sind Weiber schwer 
zu behuten; bleibe du deshalb hier zuriick." Sie sagte: 
„Ich vermag nicht hier zu bleiben, Ftirst;" als sie aber 
immer wieder vom KOnige zuriickgewiesen wurde, 
sprach sie: „Schickt also nach jedem Yojana, das Ihr 
zuriickgelegt habt, mir einen Mann um zu erfahren, 
ob es gut oder schlecht geht." 

Der Konig gab mit dem Worte: „Gut" seine Ein- 
willigung, liefi den Bodhisattva in der Stadt bleiben 
und zog mit einem grofien Heere fort. Auf seinem 
Marsche schickte er bei jedem Yojana einen Mann fort 
mit dem Auftrage: „Melde der KOnigin unsre Gesund- 
heit, erfahre, ob es ihr gut oder schlecht geht, und 
kehre dann zurtick." Jene fragte den Mann, wenn erkam: 
„Warum hat dich der Konig geschickt?" Wenn er dann 
antwortete: „Um Euer Befinden zu erfahren," sagte sie: 
„Komm also her" und trieb Unzucht mit ihm. Der 
Konig aber legte einen Weg von 32 Yojanas zurtick 
und schickte 32 Mann zu ihr; und sie tat mit alien 
ebenso. 

Nachdem der Konig das Grenzland unterworfen und 
das Land wieder beruhigt hatte, kehrte er zurtick und 
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schickte abermals 32 Mann zu ihr; sie aber verging sicb 
auch wieder mit diesen. Als nun der Konig zuruckkehrte, 
blieb er im Lager des siegreichen Heeres und schickte 
dem Bodhisattva die Botschaft, er solle die Stadt sich 
riisten lassen. Nachdem der Bodhisattva die ganze 
Stadt sich hatte riisten lassen, ging er, um auch den 
koniglichen Palast zuzur listen, nach der Wohnung 
der Konigin. Als diese den mit hochster Schonheit 
ausgestatteten Korper des Bodhisattva sah, konnte sie 
sich nicht zuriickhalten und sprach: „Komm, Brabmane, 
besteige mein Lager." Der Bodhisattva erwiderte: 
„Sprich nicht so! Auch der Konig ist ehrwtirdig und 
ich furchte die Siinde; ich kann dies nicht tun." Sie 
versetzte: „Fur 64 Diener ist der Konig nicht ehr- 
wiirdig und sie ftirchten nicht die Siinde; nur dir ist 
der Konig ehrwiirdig und nur du furchtest die Siinde." 
„ja , wenn es auch so mit diesen stande, wtirden sie 
nichts Derartiges tun; ich aber habe Einsicht und werde 
eine solche Gewalttat nicht veriiben." „Was plapperst 
du viel? Wenn du nicht nach meinem Worte tust, 
werde ich dir den Kopf abschneiden lassen." „Gut, in 
einer Existenz oder in hunderttausend Existenzen soil 
man mir den Kopf abschneiden; ich kann nicht etwas 
Derartiges tun." Darauf schalt sie den Bodhisattva 
und sprach: „Gut; ich werde ja sehen." Danach ging 
sie in ihr Schlafgemach, erzeugte an ihrem Korper 
Nagelmale 1 ), salbte ihre Glieder mit 01, zog ein schmutzig 
aussehendes Gewand an, stellte sich krank und befahl 
ihren Sklavinnen: „Wenn der Konig fragt, wo die 
Konigin ist, so sagt, ich sei krank." 

Der Bodhisattva aber ging dem Konige entgegen. 
Der Konig umfuhr die Stadt von rechts, stieg in seinen 

') Diese galten in Indien als Zeichen des vollzogenen Liebes- 
genusses. 
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Palast hinauf und fragte, da er die Konigin nicht sah: 
„Wo ist die Konigin?" „Sie ist krank, Herr." Darauf 
betrat er das Schlafgemach und fragte, indem er ihren 
Rticken rieb: „Was fehlt dir, Liebe?" Sie blieb still; 
beim dritten Male blickte sie den Konig an und sprach: 
„Du lebst ja, o Grofikonig; Weiber wie ich mtissen immer 
einenHerrn haben." „ Was bedeutet dies, Liebe?" „Der 
Hauspriester, dem Ihr die Zurtistung der Stadt uber- 
geben habt, ist unter dem Vorwande den Palast zu- 
zuriisten hierher gekommen; und als ich nicht nach 
seinem Worte tat, schlug er mich, befriedigte sein Ge- 
liiste und ging dann fort." Da verliefi der Konig, vor 
Zorn prasselnd wie Salz und Zucker, das ins Feuer 
geworfen wird, das Schlafgemach, rief seine Turhuter, 
Diener u. dgl. herbei und rief: „Geht, sag’ ich, bindet 
dem Hauspriester die Arme auf den Rucken, behandelt 
ihn wie einen, der getotet werden soil, ftihrt ihn aus 
der Stadt heraus, bringt ihn nach dem Hinrichtungs- 
platz und schlagt ihm den Kopf ab!“ Sie gingen rasch 
hin, banden ihm die Hande auf den Rucken und liefien 
die Hinrichtungstrommel erschallen. 

Da dachte der Bodhisattva: „Sicherlich hat diese 
bose Konigin den Konig zuvor verleitet; heute werde 
ich mich durch eigne Kraft frei machen." Und er sprach 
zu den Mannern: „He, wenn ihr mich toten wollt, so 
zeigt mich erst dem Konige und totet mich dann." 
„Warum?“ „Ich bin ein Arbeiter des Konigs, ich habe 
viele Arbeit getan; ich kenne viele grofie Schatze, denn 
ich habe das Vermogen des Konigs verwaltet. Wenn 
ihr mich dem Konige nicht vorfiihren werdet, wird viel 
Geld verloren sein. Wenn ich dem Konig seinen Reich- 
tum angezeigt habe, dann tut nachher, was zu tun ist." 
Darauf fuhrten sie ihn zum Konig. — Als ihn der Konig 
sah, sprach er: „He, warum schamst du dich nicht 
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vor mir, Brahmane? Warum hast du eine solch bose 
Tat getan?" Der Bodhisattva erwiderte: „0 Grofikonig, 
ich bin in einer Brahmanenfamilie geboren; ich habe 
bis jetzt noch kein lebendes Wesen getotet, nicht ein- 
mal eine Ameise. Ich habe noch nie auch nur einen 
-Grashalm genommen, der mir nicht gegeben war; mit 
sinnlicher Lust habe ich noch nie nach den Frauen 
.anderer die Augen aufgemacht und sie angeschaut. 
Auch im Scherz habe ich noch nie gelogen; nicht ein- 
mal so viel, wie auf eine Grasspitze geht, habe ich noch 
je Branntwein getrunken. Ich habe mich gegen Euch 
nicht versiindigt; sie aber, die Torin, hat in sinnlicher 
Leidenschaft mich an der Hand genommen. Von mir 
.zuruckgewiesen, schalt sie mich und offenbarte mir da- 
bei das Bose, das sie selbst veriibt; als sie mir dies 
gesagt, ging sie in ihr Schlafgemach. Ich bin schuld- 
los; die 64 Mann aber, die mit einer Botschaft gekom- 
men sind, diese sind schuldig. Lasse sie rufen, o Herr, 
und frage sie, ob sie nach dem Willen von jener getan 
oder nicht." 

Der Konig liefi die 64 Mann fesseln, rief die Ko- 
nigin und fragte: „Hast du mit diesen Boses getan 
oder nicht?" Als sie antwortete: „Ich habe es getan, 
Herr," liefi er ihr die Hande auf den Riicken binden 
und befahl: „Schlaget diesen 64 Leuten den Kopf ab!“ 
Doch der Bodhisattva sprach zu ihm: „Sie haben 
keine Schuld, o Grofikonig; die Konigin hat sie nur 
nach ihrem Willen tun lassen. Sie sind schuldlos, 
darum verzeiht ihnen. Auch die Konigin hat keine 
Schuld; die Weiber sind ja in ihrer Buhlsucht unersatt- 
lich. Das hangt mit ihrem Geschlecht zusammen; es 
entspricht dies nur dem, was sie tun miissen. Darum 
verzeiht auch ihr!" Nachdem er so auf mancherlei 
Art den Konig besanftigt hatte, bewirkte er, dafi die 
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64 Leute und auch die Torin wieder freigelassen und 
ihnen alien wieder ihre entsprechenden Platze gegeben 
wurden. 

Nachdem der Bodhisattva so sie alle befreit und in 
ihre Stellungen eingesetzt hatte, begab er sich zum 
Konige und sprach: ,,0 Grofikonig, durch ein gegen- 
standsloses Wort blinder Toren sind Weisen, die nicht 
gefesselt werden durften, die Hande auf den Riicken 
gebunden worden; durch das denTatsachenentsprechende- 
Wort der Weisen aber sind die, deren Hande schon 
auf den Riicken gebunden waren, befreit worden. So 
veranlassen Toren die Fesselung derer, die nicht ver- 
dienen gefesselt zu werden; die Weisen aber befreien,. 
auch wenn sie gefesselt sind.“ Und nach diesen Wor- 
ten sprach er folgende Strophe: 

„Man fesselt Nichtzufesselnde 
dort, wo das Wort der Toren gilt; 
auch die Gebundnen werden frei 
dort, wo das Wort der Weisen gilt.“ 

Nachdem so der Bodhisattva mit dieser Strophe 
dem Konige die Wahrheit verkundigt hatte, sagte er' 
„Dies Leid ist mir zu teil geworden, weil ich im Hause 
wohnte. Jetzt brauche ich keine Hauslichkeit mehr; 
erlaube mir die Welt zu verlassen, o Konig.“ Als er 
die Erlaubnis zum Monchwerden erhalten, verliefi er die 
Schar seiner Verwandten, die Tranen in den Augen. 
hatten, und sein grofies Vermogen und betatigte die 
Weltflucht der Weisen. Im Himalaya wohnend er- 
reichte er die Erkenntnisse und die Vollendungen und 
gelangte dann in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
die boseKonigin die junge Brahmanin Cinca, der Konig war 
Ananda, der Hauspriester aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Erlosung aus Banden. 
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121. Die Erzahlung von dem Grasstengel. 

„Mag es ein Gleicher sein oder ein Bessrer." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen treuen Freund des Anathapindika. Die 
Freunde, Vertrauten, Verwandten und Bekannten des Ana- 
thapindika sagten diesem namlich: „0 Grofikaufmann, 
dieser ist dir an Herkunft, Geschlecht, Vermdgen und GlOck 
nicht ebenbiirtig und nicht tiberlegen. Warum machst du 
dich mit ihm vertraut? Tue dies nicht!" Und immer 
wieder suchten sie ihn davon abzuhalten. Anathapindika 
aber dachte: „ Vertraute Freundschaft ist mit Niedrigeren, 
mit Gleichstehenden und mit Hoherstehenden zu betatigen" 
und er nahm das Wort der anderen nicht an. — Als er 
einmal nach einem ihm gehorigen Dorfe ging, machte er 
jenen zum Wachter seines Hauses usv„ T . ganz vvie oben in 
der Geschichte von dem Unglticksvogel 1 ). — Als aber da- 
mals Anathapindika erzahlte, was mit seinem Haus vor- 
gegangen war, sprach der Meister: „0 Hausvater, ein 
Freund ist nichts Geringes. Die Fahigkeit die Freundes- 
tugend zu bewahren ist das Mafigebende. Ein Freund 
namlich, der niedriger ist als man selbst oder auch gleich, 
ist als tiberlegen zu betrachten; denn sie alle erledigen die 
ihnen aufgetragene Pflicht. Jetzt bist du durch deinen treuen 
Freund der Herr deines VermOgens geblieben; auch fruher 
gab es Leute, die durch ihren treuen Freund Herren ihrer 
Wohnung blieben." Und nach diesen Worten erzahlte er 
auf die Bitten von jenem folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Parke des Konigs als Gottheit in 
einem Kusagrasstengelgebtisch seine Wiedergeburt, In 
diesem Parke aber stand bei dem koniglichen Sitze ein 
Ruca-Baum 2 ) mit geradem Stamm und kreisrundem 
Geaste, der beim Konig beliebt und geehrt war; man 
nannte ihn auch Mukkhaka-Baum. Dort hatte ein sehr 


') Vgl. das Kalakanni-Jataka (Nr. 83) S. 361—364. 
-) Auf Deutsch: ein Wunschbaum. 
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machtiger Gotterkonig seine Wiedergeburt genommen. 
Mit diesem stand der Bodhisattva in freundschaftlichem 
Verhaltnis. 

Damals nun wohnte der Konig in einem Palaste, 
der nur einen Pfosten hatte. Dieser Pfosten wankte 
und man teilte seinen wankenden Zustand dem Konige 
mit. Der Konig liefi Zimmerleute rufen und sprach: 
„Freunde, von meinem koniglichen Palast, der nur einen 
Pfosten hat, wankt der Pfosten; holt einen vorzuglichen 
Pfosten und macht ihn fest.“ Sie gaben mit dem Worte 
,,Gut“ ihre Zustimmung zu des Konigs Worten zu er- 
kennen und suchten nach einem dazu geeigneten Baume. 
Als sie anderswo keinen fanden, gingen sie in den 
Park und sahen dort den Mukkhakabaum. Sie gingen 
zum Konige hin, und als er fragte: „Wie, ihr Lieben, 
habt ihr einen dazu geeigneten Baum gefunden?", sagten 
sie: ,,Ja, Herr, wir haben einen gefunden, getrauen 
uns aber nicht ihn zu fallen. “ „Warum?“ „Als wir 
anderswo keinen Baum fanden, gingen wir in den Park ; 
aber auch dort sahen wir keinen andern aufier dem 
heiligen Baum. Daher getrauen wir uns nicht ihn zu 
fallen, weil er ein heiliger Baum ist.“ Der Konig er- 
widerte: ,,Geht, fallt ihn und macht unsern Palast fest; 
wir werden einen andern heiligen Baum pflanzen." Sie 
sagten: „Gut,“ nahmen ein Opfer mit, gingen in den 
Park, brachten, da sie dachten, sie wtirden ihn morgen 
abhauen, dem Baum ein Opfer und entfernten sich. 

Als die Baumgottheit den Sachverhalt einsah, dachte 
sie: ,, Morgen werden sie meine Wohnung zerstoren; 
wohin soli ich mit meinen Kindern gehen?“ Und da 
sie keinen Ort fand, an den sie gehen konnte, nahm 
sie ihre Kindlein um den Hals und weinte. Die Wald- 
gottheiten, die ihre Vertrauten und Freunde waren, 
kamen herbei und fragten: ,,Was ist dies?“; und als 
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sie den Sachverhalt erfuhren, fingen sie an jene zu 
umarmen und auch zu weinen, weil sie kein Mittel 
sahen um die Zimmerleute zuruckzuhalten. — Zu dieser 
Zeit dachte der Bodhisattva: „Ich will die Baumgott- 
heit besuchen;“ und er ging dorthin und horte die Be- 
gebenheit. Da sprach er: „Gut, habt keine Sorge; ich 
werde den Baum nicht fallen lassen. Morgen, wenn die 
Zimmerleute kommen, sollt ihr sehen, was ich tue.“ Da- 
mit trostete er die Gottheiten. Als am nachstenTage die 
Zimmerleute kamen, nahm er die Gestalt eines Chamaleons < 

an, ging vor den Zimmerleuten her, schliipfte in die Wur- 
zel des heiligen Baumes, stieg dann auf die Mitte des 
Baumes, als wenn er den Baum durchlochert hatte, 
kam am obem Ende des Stammes wieder heraus und 
legte sich hin, den Kopf wiegend. Als der Meister 
der Zimmerleute das Chamaleon sah, schlug er mit der 
Hand an den Baum und sagte: ,,Der Baum ist hohl 
und nicht gut; weil wir ihn gestern nicht untersuchten, 
brachten wir das Opfer dar.“ Nachdem er so den ein- 
zig festen Baum getadelt hatte, ging er fort. 

So blieb durch den Bodhisattva die Baumgottheit 
Herr liber den Baum. Um sie zu begriiBen versam- 
melten sich viele befreundete und vertraute Gottheiten, 
Erfreut, dafi sie ihre Wohnung behalten, ruhmte die 
Baumgottheit inmitten der anderen Gottheiten den Vor- 
zug des Bodhisattva, indem sie sprach: „He, ihr Gott- 
heiten, obwohl wir sehr machtig sind, fanden wir in- 
folge der Langsamkeit unsres Denkens nicht diese List; 
die Kusagrasstengelgottheit aber hat durch ihre Fiille 
von Verstand uns zu Herren unsrer Wohnung gemacht. 
Einen Freund mufi man sich wahlen, einen gleichen 
oder einen iiberlegenen oder auch einen geringeren. 

Sie alle besiegen durch ihre Kraft das Leid, das ihre 
Freunde getroffen, und machen sie wieder glucklich.“ 
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Nachdem sie so die Freundestugend gepriesen, sprach 
sie folgende Strophe: 

„Mag es ein Gleicher sein oder ein Bess’rer, 
ein niedriger Gestellter auch es sein darf, 
die bringen alle Rettung im Verderben, 
so wie der Kusastengel hier dem Wunschbaum. 11 

„Daher miissen auch andre, wenn sie vom Leid 
befreit werden wollen, nicht schauen, ob er gleich oder 
uberlegen ist, sondern einen Geringeren, der weise ist, 
zum Freunde wahlen.“ Nachdem so die Rucabaum- 
gottheit mit dieser Strophe der Gotterversammlung die 
Wahrheit verktindigt hatte, verlebte sie den Rest ihrer 
Existenz und gelangte dann zusammen mit der Kusa- 
grasstengelgottheit an den Ort ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war die Rucabaumgottheit Ananda, die 
Kusagrasstengelgottheit aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Kusagrasstengel. 


122. Die Erzahlung von dem Toren. 

„Wenn Ruhm erworben hat der Tor." Dies erzablte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf Devadatta. In der Lehrhalle redeten namlich die 
Monche von der Untugend des Devadatta mit folgenden 
Worten: „Freund, Devadatta kann, wenn er das dem 
Vollmond an Herrlichkeit gleichende Antlitz des Vollendeten 
und seine mit den achtzig kleineren und den zweiund- 
dreifiig grofieren Buddhaabzeichen 1 ) geschmiickte, auf ein 
Klafter von Glanz umgebene, vom Stirnkranz paarweise 
starke Buddhastrahlen aussendende, aufierordentlich herr- 
liche Erscheinung anschaut, doch nicht sein Herz zu ihm 
bekehren, sondern ist auf ihn neidisch. Wenn man sagt: 


l ) Vgl. dazu S. 2, Anm. 3. 

Dntoit, Jatakam. 
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,Die Buddhas sind ausgerflstet mit solcher Tugend, mit 
solchem Frieden, solchem Wissen, solcher Erlosung und 
Einsicht von der Erkenntnis der Erldsung 1 , so kann er 
dieses Lob nicht ertragen, sondern empfindet Neid dar- 
iiber.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie erwiderten: „Zu der und der," sprach 
er: „ Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Devadatta neidisch, 
wenn mein Lob verkundet wird, sondern auch schon 
fruher war er so;" und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem im Reiche Magadha in der Stadt Ra- 
jagaha ein Konig von Magadha regierte, nahm der 
Bodhisattva im Elefantengeschlecht seine Wiedergeburt. 
Er war ganz weifi und ausgestattet mit aller Schonheit, 
wie sie oben geschildert ist 1 ). Der Konig aber machte 
ihn zu seinem Leibelefanten, weil er merkte, dafi er 
mit den dazu notwendigen Kennzeichen ausgestattet 
war. — Als nun einmal an einem Festtage die ganze 
Stadt wie eine Gotterstadt geschmuckt war, bestieg der 
Konig seinen mit allem Schmuck gezierten Leibelefanten 
und umfuhr mit grofiem koniglichem Pompe von recbts 
die Stadt. Eine grofie Menge von Menschen, die allent- 
halben standen, priesen, als sie den mit hochster Schon- 
heit ausgezeichneten Korper des Elefanten sahen, den 
koniglichen Elefanten mit folgenden Worten: „Seht die 
Schonheit, seht den Gang, seht die Anmut, seht die 
Fiille der Kennzeichen! Ein solcher ganz weifier Ele- 
fant pafit fur einen weltbeherrschenden Konig." 

Als der Konig das Lob seines Leibelefanten horte, 
konnte er nicht an sich halten, sondern wurde mit Neid 
erftillt und dachte: „Heute noch werde ich ihn vom 
Abhang des Berges hinabsturzen und ihn so urns Leben 
bringen. Und er liefi den Elefantenlehrer herbeirufen 

x ) Gemeint ist offenbar die Schilderung der Vorzuge eines 
Elefanten S. 299. 
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und fragte: „Hast du etwas getan um diesen Elefanten 
abzurichten?“ Jener versetzte: ,,Er ist gut abgerichtet, 
Herr.“ ,,Er ist nicht gut abgerichtet, sondern schlecht.“ 
,,Er ist gut abgerichtet . 11 „Wenn er gut abgerichtet ist, 
kannst du ihn dann auf den Gipfel des Berges Vepulla 
hinaufsteigen lassen ? 11 „Ja, Herr . 11 „Gehe also hin.“ 
Damit stieg er selbst herab, lieB den Elefantenlehrer 
hinaufsteigen und ging nach dem Berge hin. 

Nachdem der Elefantenlehrer sich auf den Rucken 
des Elefanten gesetzt und diesen auf den Gipfel des 
Berges Vepulla hatte hinaufsteigen lassen, stieg der 
Konig selbst, umgeben von der Schar seiner Minister, 
auf den Gipfel des Berges, liefi den Elefanten sich dem 
Abgrund zukehren und sprach dann: „Du sagst, du 
habest ihn gut abgerichtet; lafi ihn darum auf drei 
Fiifien stehen ! 11 Der Elefantenlehrer setzte sich auf den 
Rucken des Elefanten und gab ihm mit dem Stachel 
ein Zeichen, er solle sich auf drei FuBe stellen. Darauf 
sagte der Konig: „Lafi ihn sich auf seine beiden Vorder- 
beine stellen ! 11 Das groBe Wesen hob die zwei Hinter- 
beine auf und stellte sich auf die Vorderbeine. Als 
dann der Konig sagte: ,,Jetzt auf die Hinterbeine , 11 
hob er die beiden Vorderbeine auf und stellte sich auf 
die Hinterbeine. Hierauf sagte der KQnig: „Jetzt auf 
din Bein , 11 und der Elefant hob drei Beine in die Hohe 
und stand auf einem. Als aber der Konig merkte, daB 
jener nicht hinabfalle, sagte er: „Wenn du es kannst, 
so stehe in der Luft . 11 

Da dachte der Lehrer: „Auf dem ganzen Jambu- 
Erdteil ist kein so gut abgerichteter Elefant wie dieser. 
Unzweifelhaft will ihn dieser in den Abgrund stiirzen 
und so den Tod finden lassen . 11 Und er sagte ihm ins 
Ohr: „Lieber, dieser Konig wunscht dich zu toten. Du 

pafit nicht fur ihn. Wenn du die Kraft besitzest durch 
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die Luft zu fliegen, so fliege mit mir, wie ich auf dir 
sitze, durch die Luft und begib dich nach Benares." In- 
folge seiner durch reines Leben erzeugten Wunderkraft 
stand in diesem Augenblick der Bodhisattva in der 
Luft. Darauf sagte der Elefantenlehrer: „0 Grofikonig, 
dieser Elefant, der infolge reinen Lebens voll ist von 
Wunderkraft, pafit nicht fur einen so wenig reinen, 
unverstandigen Mann. Er pafit fur einen weisen Konig 
voll Reinheit Solche Leute wie du, die so wenig rein 
sind, verlieren, wenn sie ein solches Reittier erhalten, 
sowohl das Reittier, weil sie seine Vorziige nicht ver- 
stehen, als auch ihren sonstigen Ruhm und Glanz.“ 
Und nach diesen Worten sprach er, auf dem Riicken 
des Elefanten sitzend, folgende Strophe: 

„Wenn Ruhm erworben hat der Tor, 
dann bringt er selbst zu Schaden sich; 
fttr sich und auch fur andere 
verursacht er nur Schadigung." 

Nachdem er so mit dieser Strophe dem Konige die 
Wahrheit verkiindigt, sagte er: „Bleibe jetzt in der 
Luft;“ und der Elefant flog in die Luft empor, begab sich 
nach Benares und blieb im Hofe des Konigs in der Luft 
stehen. Die ganze Stadt erregte sich und wurde er- 
fullt von Geschrei: „Zu unserm Konige kam ein herr- 
licher Elefant durch die Luft und steht im Hofe des 
Konigs. “ Man teilte es rasch dem Konige mit. Der 
Konig kam heraus und sprach: „Wenn du gekommen 
bist um mir eine Freude zu machen, so stelle dich auf 
die Erde.“ Der Bodhisattva stellte sich auf die Erde. 
Der Lehrer stieg herab und begrufite den Konig; und 
als er gefragt wurde: „Woher bist du gekommen, 
Lieber?“, antwortete er: „Von Rajagaha“ und erzahlte 
die Begebenheit. Darauf sagte der Konig: „Schon bast 
du gehandelt, dafi du hierher gekommen bist;“ und. 



hocherfreut liefi er die Stadt schmucken, machte den 
Elefanten zu seinem Leibelefanten und teilte sein ganzes 
Reich in drei Teile. Den einen gab er dem Bodhisattva, 
den andern dem Lehrer, den dritten nahm er fur sich 
selbst. — Seitdem aber der Bodhisattva gekommen, 
kam die Herrschaft iiber den ganzen Jambu-Erdteil in 
den Besitz des Konigs. Nachdem er so der oberste 
KOnig auf dem Jambu-Erdteil geworden war und gute 
Werke wie Almosengeben u. dgl. verrichtet hatte, ge- 
langte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
,,Damals war der Konig von Magadha Devadatta, der 
Konig von Benares war Sariputta, der Elefantenlehrer war 
Ananda, der Elefant aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Toren, 


123. Die Erzahlung von der Pflugdeichsel. 

„Ein Wort, das nicht pafit uberall." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Thera Laludayi 1 ). Wenn dieser namlich die Lehre 
verkiindete, so wufite er nicht, was passend war und was 
unpassend, was man an dieser Stelle sagen miisse und 
was man nicht sagen musse. Bei einer festlichen Gelegen- 
heit sagte er etwas Unfestliches, indem er zum Beispiel 
den unfestlichen Spruch: „Sie stehen aufierhalb der Walle 
und bei den Strafienkreuzungen" als Danksagung dar- 
brachte; wenn er aber bei nichtfestlichen Gelegenheiten 
seine Danksagung verrichtete, sagte er: „Viele Getter und 
Menschen dachten an die Feste“ und fugte hinzu: „Von 
solchen Festen hundert oder tausend abzuhalten seid ihr 
imstande. “ 

Eines Tages nun begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der torichte Udayi 
weifi nicht, was pafit und was nicht pafit; uberall sagt er 


*) Vgl. die einleitende Erzahlung zum 5. Jataka S. 38 ff. 
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ein Wort, das nicht zu sagen ist.“ Da kam der Meister 
und fragte: n Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: 
„Zu der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
ist Laludayi beim Reden von Torheit erfullt und weiB 
nicht, was paBt und was nicht, sondem auch schon fruher 
war er derart; denn bestandig ist er ein Tor." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenh eit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer sehr reichen Brahmanenfamilie 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war und 
zu Takkasila alle Kiinste erlernt hatte, wurde er zu 
Benares ein weitbekannter Lehrer und unterrichtete 
funfhundert junge Brahmanen in der Wissenschaft. 

Damals war unter den jungen Brahmanen ein der 
Tragheit ergebener, tOrichter Jiingling. Er war ein 
Schuler der Lehre geworden 1 ) und sollte die Wissen- 
schaft erlernen; wegen seiner Tragheit aber konnte er 
sie nicht erfassen. Er war aber der Aufwarter des 
Bodhisattva und verrichtete alle Arbeiten wie ein Sklave. 
— Eines Tages nun, als der Bodhisattva sein Abend- 
mahl eingenommen und bequem auf seinem Bette lag, 
sagte er zu dem Jiingling, der, nachdem er ihm die 
Hande, die Fiifie und den Riicken gereinigt hatte, fort- 
gehen wollte: „Lieber, stutze die BettfuBe; dann kannst 
du gehen.“ Nachdem der Jiingling den einen BettfuB 
gesttitzt hatte und fur den andern keine Stiitze fand, 
stellte er ihn auf seinen eignen Schenkel und verbrachte 
so die Nacht. Als der Bodhisattva zur Zeit der Morgen- 
dammerung aufstand, sah er ihn und fragte: „Warum, 
Lieber, sitzest du hier?“ Jener erwiderte: ,, Meister, da 

) Steinthal (a. a. O. XIV, S. 186) ubersetzt: „ein Schuler um 
Gotteswillen (d. i. der eine Freistelle inne hatte) doch liegt 
durchaus kein Grund zu dieser absonderlichen Deutung von 
„dhammantevasiko“ vor. 



ich keine Stiitze fiir den Bettfufi fand, stellte ich ihn 
auf meinen Schenkel und setzte mich nieder.“ Erregten 
Herzens dachte der Bodhisattva: „Dieser ist zu sehr 
mein Aufwarter. Unter so vielen jungen Brahmanen 
ist er allein trage im Denken und kann die Wissen- 
schaft nicht erlernen. Wie konnte ich ihn wohl weise 
machen?“ 

Da kam ihm folgender Gedanke: ,,Es gibt ein 
Mittel. Wenn dieser Jungling vom Holzholen oder 
Blatterholen zurtlckkommt, werde ich ihn fragen: ,Was 
hast du heute gesehen, was getan?‘, und er wird mir 
mitteilen: ,Dies habe ich heute gesehen, dies getan.‘ 
Dann werde ich ihn fragen: ,Wie beschaffen ist das, 
was du gesehen und getan hast? 1 , und er wird, indem 
er sagt: ,So beschaffen ist es‘, dies mit einem Gleichnis 
und mit einer Begrundung auseinandersetzen. So werde 
ich ihn immer aufs neue Gleichnisse und Begriindungen 
suchen lassen und ihn auf diese Weise gelehrt machen." 
Und er rief ihn herbei und sprach: ,,Lieber, was du 
von jetzt an dort, wohin du um Holz oder Blatter zu 
holen gehst, sehen oder geniefien, trinken oder essen 
wirst, das sollst du mir bei deiner Ruckkehr mitteilen. 11 
Jener stimmte zu mit dem Worte: „Gut“. 

Als er nun eines Tages mit den jungen Brahmanen 
um Holz zu holen in den Wald gegangen war und dort 
eine Schlange sah, meldete er bei seiner Ruckkehr: 
„Meister, ich habe eine Schlange gesehen." „Wie be- 
schaffen war die Schlange, Lieber?" „Wie eine Pflug- 
deichsel.' 1 Der Bodhisattva versetzte : „Gut, mein Lieber, 
du hast ein hiibsches Gleichnis angefuhrt; denn die 
Schlangen sind Pflugdeichseln ahnlich." Und der Bodhi- 
sattva dachte jetzt: „Der junge Brahmane hat ein hiib- 
sches Gleichnis angefuhrt; ich werde ihn weise machen 
konnen." — Als der Jungling an einem andern Tage 
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im Walde einen Elefanten sah, sagte er: „Meister, ich 
habe einen Elefanten gesehen.“ „Wie beschaffen war 
denn der Elefant, Lieber?“ „Wie eine Pflugdeichsel.“ 
Da dachte der Bodhisattva : „ Der Russel eines Elefanten 
ist einer Pflugdeichsel ahnlich, aueh die Zahne usw. 
sind derartig; dieser aber hat infolge seiner Torheit 
keinen Unterschied machen konnen und es nur in bezug 
auf den Russel gesagt, glaube ich;“ und er blieb still. 

Als jener eines Tages bei einer Einladung Zucker- 
rohr erhalten hatte, sagte er: ,,Meister, heute haben 
wir Zuckerrohr gekaut.“ Auf die Frage: „Wie be- 
schaffen war das Zuckerrohr ?“ antwortete er wieder: 
„Wie eine Pflugdeichsel." Der Lehrer dachte: „Er 
hat eine nur wenig passende Bezeichnung gewahlt" und 
blieb still. — An einem andern Tage verzehrten bei 
einer Einladung einige junge Brahmanen Zucker mit 
Molken, andere mit Milch. Als er zuruckkehrte, sagte 
er: „Meister, heute afien wir Milch und Molken." Als 
dieser fragte : ,,Wie beschaffen waren die Milch und 
die Molken?", antwortete jener abermals: „Wie eine 
Pflugdeichsel." 

Da sprach der Lehrer: „Dieser junge Brahmane 
hat gut gesprochen, als er sagte, die Schlange sei einer 
Pflugdeichsel ahnlich. Als er sagte: ,Der Elefant ist 
einer Pflugdeichsel ahnlich 1 , hat er infolge der Beziehung 
auf den Russel etwas richtig gesprochen. Auch als er 
sagte: ,Das Zuckerrohr ist einer Pflugdeichsel ahnlich 1 , 
war noch ein wenig Sinn vorhanden. Molken und Milch 
aber, die iminer weifi sind, haben die Form des Ge- 
fafies, in das man sie gieBt. Hier hat er durchaus kein 
richtiges Gleichnis gefunden; es ist unmoglich diesen 
Toren zu belehren." Und nach diesen Worten sprach 
er folgende Strophe: 
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j „Ein Wort, das nicht pafit uberall, 
das aufiert uberall der Tor. 

Nicht kannt’ er Molken noch des Pfluges Deichsel, 
denn Molken halt er fur des Pfluges Deichsel." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der torichte junge Brahmane der torichte Udayi, 
der weitbekannte Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Pflugdeichsel. 


124. Die Erzahlung von dem Mango. 

„Bemuhen mOge sich der Mensch." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen diensteifrigen Brahmanen. Dieser namlich, ein aus 
Savatthi stammender Sohn von guter Familie, hatte der 
Lehre sein Herz geschenkt, war Monch geworden und sehr 
diensteifrig. Die Pflichten gegen die Lehrer und Unter- 
weiser, die Pflichten inbezug auf Essen und Trinken, auf 
die Uposathahalle *), das Feuerhaus 2 ) u. dgl. erfiillte er 
genau; in den zwolf grofien und den achtzig kleinen Vor- 
schriften war er sehr gewissenhaft. Er fegte das Kloster, 
die Zelle, den Wandelhof und den Klosterweg; er gab den 
Leuten Wasser. Da den Leuten seine Gewissenhaftigkeit 
gefiel, spendeten sie bestandig fiinfhundert Mahlzeiten. So 
entstand eine grofie Ehrung durch Gaben. Durch ihn be- 
kamen dadurch viele ein angenehmes Leben. 

Eines Tages nun begannen die Mfinche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der Monch so und so 
hat durch seine Diensteifrigkeit eine grofie Ehrung durch 
Gaben hervorgerufen ; durch den einen baben viele ein 
angenehmes Leben erhalten." Da kam der Meister und 


*) Die Halle, in der die Beichtfeier der Monche stattfand; 
also eine Art Kapitelsaal. 

-) Die Bedeutung von „jantagharam“ steht nicht fest. Wah- 
rend es gelegentlich durch ,,aggisala“ ersetzt wird, findet sich 
auch die Deutuns als „Wandelhalle“ oder als „Badebaus“ 
(Chalmers). 
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fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr Monche, habt ihr euch 
jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der 
und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, sondem auch schon 
frtlher war dieser Mfinch diensteifrig. In friiherer Zeit 
haben durch ihn allein fflnfhundert Asketen, die um Wald- 
frtichte zu holen gekominen waren, sich von den durch 
ihn allein gebrachten Waldfruchten genahrt. “ Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt Als er herangewachsen war, be- 
tatigte er die Weltflucht der Weisen und wohnte an 
einem Berge, umgeben von fiinfhundert Asketen. — 
Damals herrschte im Himalaya eine schreckliche Hitze; 
uberall verschwand das Wasser und die Tiere kamen 
in Not, da sie kein Wasser fanden. Als aber einer von 
diesen Asketen ihre Durstesqualen bemerkte, spaltete 
er einen Baum, machte einen Trog daraus, fiillte, indem 
er Wasser hineinfliefien liefi, den Trog und gab ihnen 
dann das Wasser. Da sich nun viele Tiere versam- 
melten um Wasser zu trinken, hatte der Asket keine 
Zeit sich Waldfruchte zu suchen; aber obwohl ohne 
Nahrung spendete er immer Wasser. 

Da dachten die Tierscharen: „Da dieser uns Wasser 
gibt, findet er keine Zeit sich Waldfruchte zu suchen. 
Durch Nahrungsmangel wird er zu sehr geplagt; auf, 
lafit uns einen Vertrag machen!" Und sie machten 
folgenden Vertrag: „Von jetzt an soli, wer um zu trin- 
ken herbeikommt, eine seiner Kraft entsprechendeFrucht 
mitbringen." Von da an kam jedes Tier mit einer 
seiner Kraft entsprechenden, sehr siiBen Frucht vom 
Mango-, Rosenapfel-, Brotfruchtbaum u. dgl. herbei. Die 
wegen eines Einzigen her beigebrachten Waldfruchte aber 
waren so viel, wie die Last von zweieinhalb Lastwagen. 
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Die funfhundert Asketen afien davon, das Ubriggebliebene 
wurde weggeworfen. 

Als dies der Bodhisattva sah, sagte er: „Durch 
einen Diensteifrigen ist fur so viele Asketen, die her- 
kamen um Waldfruchte zu sammeln, das Mahl zustande 
gekommen. Ja, das Streben nur muB man betatigen." 
Und na'ch diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Bemuhen moge sich der Mensch, 
nicht lasse nach der weise Mann. 

Sieh hier nun der Bemuhung Frucht; 
wir afien Mango ohne Zahl 1 ).“ 

So gab das grofie Wesen der Asketenschar die 
Belehrung. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der diensteifrige Asket dieser Monch, der Meister der 
Schar aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Mango. 


125. Die Erzahlung von Katahaka. 

H Viel konnte einer prahlen wohl.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen prahlerischen Monch. Dessen Geschichte gleicht der 
oben erzahlten 2 ). 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein sehr wohlhabender Grofikaufmann. 
Dessen Gattin gebar einen Sohn. Auch eine seiner 
Sklavinnen gebar an demselben Tage einen Sohn. Die 
beiden wuchsen zusammen auf. Als der GroBkaufmanns- 

1 ) Die erste Halfte der Strophe findet sich auch im 52. Jataka 
S. 230. 

2 ) Damit ist wohl die Vorgeschichte zum 80. Jataka gemeint; 
vgl. S. 350 ff. 
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sohn das Schreiben lerate, ging der Sklave auch mit 
und trug seine Tafel; so lernte er mit ihm das Schrei- 
ben. Er betrieb zwei oder dreiTatdgkeiten 1 ). Allmahlich 
wurde er geschickt im Reden und war ein sehr schoner 
Jungling namens Katahaka. 

Als dieser nun im Hause des Grofikaufmanns den 
Schreiberdienst versah, dachte er bei sich: „Sie werden 
mich nicht die ganze Zeit den Schreiberdienst versehen 
lassen. Wenn sie einen Fehler bei mir finden, werden 
sie mich schlagen, fesseln, brandmarken und mich wie- 
der Sklavenkost verzehren lassen 2 ). An der Grenze 
aber wohnt ein Grofikaufmann, der mit unserm Grofi- 
kaufmann befreundet ist. Wie, wenn ich nun gleichsam 
im Namen des Grofikaufmanns mit einem Briefe dort- 
hin ginge, dort sagen wurde, ich sei der Sohn des Grofi- 
kaufmanns, dadurch jenen Grofikaufmann tauschen wurde, 
seine Tochter bekame und so gliicklich leben kpnnte?” 
Und er nahm selbst ein Blatt und schrieb darauf: „Ich 
habe meinen Sohn so und so zu dir geschickt. Eine 
gegenseitige Verbindung durch Vermahlung ist passend 
fur uns; darum gib diesem Jungling deine Tochter und 
lasse ihn bei dir wohnen. Ich werde kommen, sobald 
ich Gelegenheit erhalte.” Darauf siegelte er den Brief 
mit dem Siegelring des Grofikaufmanns, nahm nach Be- 
lieben Geld, Wohlgeruche, Gewander u. dgl, mit und 
begab sich nach der Grenze. Hier begrufite er den 
Grofikaufmann und trat vor ihn hin. Der Grofikauf- 
mann fragte ihn: „Woher kommst du , Lieber?” Er 
antwortete: „Von Benares/’ „Wessen Sohn bist du?” 
„Der des Grofikaufmanns von Benares.” „Zu welchem 

' ) D. h. seine Dienstleistungen als Sklave waren verschie- 
dener Art. 

-) D. h. ihm die bevorzugte Stellung, die er bekleidet, neh- 
men und ihn wieder zum gewohnlichen Sklaven machen. 
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Zwecke bist du gekommen?" In diesem Augenblicke 
gab ihm Katahaka den Brief und sagte: „Leset ihn; 
dann werdet Ihr es erfahren." 

Als der Grofikaufmann das Blatt gelesen hatte, 
sagte er: „Jetzt lebe ich erst;" und hocherfreut gab 
er ihm seine Tochter und liefi ihn dort bleiben. Grofi 
war seine Ehrung. — Wenn nun Reisschleim, Kuchen 
u. dgl. oder Kleider, Parfiims u. dgl. herbeigebracht 
wurden, tadelte er den Reisschleim und die iibrigen 
Dinge, indem er sagte: „So kochen sie den Reis- 
schleim, so Kuchen und Reisbrei; ach, es sind ja Grenz- 
bewohner." Auch diejenigen, welche die Kleider ver- 
fertigten usw., tadelte er mit den Worten: „Diese Leute 
verstehen, weil sie an der Grenze wohnen, nicht die 
Gewander zu falten, Wohlgeruche auszusprengen, Blu- 
men zu winden." — 

Als aber der Bodhisattva den Sklaven nicht mehr 
sah, sagte er: „Man sieht Katahaka nicht mehr; wohin 
ist er gegangen? Sucht ihn!" Und er schickte nach 
alien Seiten hin Leute aus. Einer von diesen kam an 
jenen Ort, sah und erkannte ihn; er liefi sich aber 
selbst nicht sehen, sondern kehrte um und teilte es 
dem Bodhisattva mit. Als der Bodhisattva die Bege- 
benheit erfuhr, dachte er: „Etwas Unpassendes hat er 
getan; ich will dorthin gehen und ihn wieder mit zuriick- 
nehmen." Und er verabschiedete sich vom Konige und 
zog mit grofiem Gefolge fort. — Uberall wurde es be- 
kannt, dafi der Grofikaufmann nach der Grenze reise. 
Als Katahaka horte, der Grofikaufmann werde kommen, 
dachte er: „Er kommt aus keinem andern Grunde; er 
mufi nur meinetwegen kommen. Wenn ich aber davon- 
laufe, werde ich nicht hierher zuriickkehren konnem 
Es gibt aber ein Mittel: Ich will meinem Herrn ent- 
gegengehen, bei ihm Sklavendienste tun und ihn da- 
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durch versohnen." Von da an sagte er inmitten der 
Versammlung 1 ): „Andere toriehte Leute kennen infolge 
ihrer Torheit nicht den Vorzug der Eltern; sie erweisen 
ihnen zurZeit desMahles keineEhrung, sondern speisen 
mit ihnen zusammen. Wir aber bringen, wenn die Eltern 
speisen, einen Krug herbei, wir bringen einen Spucknapf 
herbei, wir bringen Schiisseln herbei, wir holen Wasser 
und einen Facher und warten ihnen damitauf." So setzte 
er alle Dienste auseinander, welche die Sklaven ihren 
Herren verrichten milssen, aueh den, da8 sie zur Zeit, 
wo man seine korperlichen Geschafte besorgt, mit einem 
Wasserkruge an einen verborgenen Ort gehen. 

Nachdem er so die Versammlung belehrt hatte 
und die Zeit herankam, da der Bodhisattva in die Nahe 
der Grenze kommen sollte, sprach er zu seinem Schwieger- 
vater: ,,Vater, mein Vater kommt um Euch zu be- 
suchen. Lasset feste und fltissige Speise herrichten; 
ich will ein Geschenk mitnehmen und ihm entgegen- 
gehen." Jener gab mit dem Worte „Gut“ seine Zu- 
stimmung. Darauf ging Katahaka mit viel Geschenken 
und einem grofien Gefolge hin, begrufite den Bodhisattva 
und gab ihm die Geschenke. Der Bodhisattva nahm die Ge- 
schenke an und begann mit ihm eine liebenswurdigeUnter- 
haltung. Zur Zeit des Friihstucks schlug er ein Lager 
auf und ging, um seine korperlichen Geschafte zu be- 
sorgen, an einen verborgenen Ort. Katahaka liefi sein 
Gefolge umkehren und ging mit einem Wasserkrug zum 
Bodhisattva hin. Als er die Reinigung beendigt hatte, 
fiel er dem Bodhisattva zu FtiBen und sagte: „Herr, 
ich will Euch Geld geben, so viel Ihr wollt; aber ver- 
nichtet nicht meine Ehre.“ Durch seine Dienstfertigkeit 
befriedigt, trostete ihn der Bodhisattva mit den Worten: 


') Namllch seiner Hausgenossen und Verwandten. 
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„Fiirchte dich nicht, von mir aus steht dir kein Hindernis 
im Wege;“ und er zog in die Grenzstadt. Hier wurde 
ihm grofie Ehrung zu teil. Auch Katahaka versah be- 
standig bei ihm Sklavendienste. — Eines Tages aber 
sprach der Grenzgrofikaufmann zu ihm, als er behag- 
lich dasafi: „0 Grofikaufmann, als ich Euren Brief sah, 
habe ich Eurem Sohne meine Tochter gegeben." Da 
machte der Bodhisattva den Katahaka gleichsam zu 
seinem Sohn, sprach ein angemessenes liebes Wort 
und beruhigte so den Grofikaufmann. Von da an aber 
war er nicht mehr imstande das Antlitz des Katahaka 
anzuschauen. 

Eines Tages nun rief das grofie Wesen die Tochter 
des Grofikaufmanns herbei und sprach: „Komm, meine 
Tochter, suche auf meinem Kopfe die Lause!" Als sie 
herbeikam und bei ihm stehend die Lause suchte, 
sprach er liebe Worte zu ihr und sagte: „Ist mein 
Sohn in Freud’ und Leid liebevoll gegen dich, lebt ihr 
zwei inEinigkeit und Eintracht?" Sie erwiderte: „Vater, 
der Sohn des Grofikaufmanns hat sonst keinen Fehler, 
nur tadelt er das Essen." Darauf erwiderte der Bodhi- 
sattva: „Meine Tochter, bestandig hat er ein so schlechtes 
Betragen. Ich will dir aber einen Zauberspruch mit- 
teilen, der ihm den Mund schliefit. Lerne ihn gut; und 
wenn mein Sohn zur Essenszeit tadelt, dann tritt vor 
ihn hin und sage, wie du es gelemt hast." Und er 
liefi sie eine Strophe erlemen; und nachdem er noch 
einige Tage dort verweilt hatte, kehrte er nach Benares 
zuruck. Katahaka nahm viel feste und flussige Speisen 
mit und begleitete ihn; dann gab er ihm viel Geld, 
grQfite ihn und kehrte zuruck. — Seitdem der Bodhi- 
sattva aber weggegangenwar, wurde jener sehriibermutig. 
Als nun eines Tages die Grofikaufmannstochter Speise 
von vorztiglichem Wohlgeschmack herbeibrachte und 
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sie ihm mit einem Loffel anbot, fing er an die Speise 
zu tadeln. Da sprach die Grofikaufmannstochter in der 
Art, wie sie es vom Bodhisattva erlemt hatte, folgende 
Strophe: 

„Viel konnte einer prahlen wohl, 
nachdem in andres Land er kam. 

Wenn jener aber wiederkehrt, 
so richtet er zu grande dich. 

Verzehr’ dein Mahl, Katahaka." 

Da dachte Katahaka: „Gewifi wird der Grofikauf- 
mann meinen Namen genannt und ihr alles erzahlt 
haben." Und von da an getraute er sich nicht mehr 
das Essen zu tadeln, sondern verzehrte es demiitig, 
wie er es bekam, und gelangte dann an den Ort seiner 
Bestimmung. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war Katahaka der prahlerische Monch, der Grofi- 
kaufmann von Benares aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Katahaka. 


126. Die Erzahlung von den Schwert- 
kennzeichen. 

„Dasselbe ist fur einen gut.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Brah- 
manen des Konigs von Kosala, der die Schwertkennzeichen 
kannte. Wenn namlich die Schmiede dem Konige Schwer- 
ter herbeibrachten, so beroch er das Schwert und brachte 
so dessen Kennzeichen heraus. Aus wessen Hand er nun 
Geld bekam, zu denen sagte er: „Das Schwert besitzt 
die Kennzeichen; es ist geeignet fur den koniglichen Ge- 
brauch;" von wem er aber keines erhielt, dessen Schwert 
tadelte er, indem er sagte: „Es besitzt nicht die Kenn- 
zeichen." — Ein Schmied aber, der ein Schwert verfertigt 
hatte, streute in die Scheide feinen Pfefferstaub und brachte 
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<lann dem Konige das Schwert. Der KOnig liefi den Brah- 
manen rufen und sprach: „Untersuche das Schwert." Als 
der Brahmane das Schwert herauszog und beroch, drangen 
die Pfefferstaubkorner ihtn in die Nase und erzeugten einen 
Niesreiz. Da er aber niesen mufite, schlug seine Nase auf 
die Schwertklinge auf und wurde entzwei gespalten. 

Es wurde aber unter der Monchsgemeinde bekannt, 
dafi seine Nase gespalten worden sei. Eines Tages nun 
begannen die Monche in der Lehrhalle folgende Unterhal- 
tung: „ Freund, dem Schwertkennzeichenbeurteiler des 

Konigs ist, als er die Kennzeichen eines Schwertes prufte, 
die Nase gespalten worden." Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, 
hat dieser Brahmane, als er das Schwert beroch, seine 
Nase verloren, sondern auch schon friiher verlor er sie." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
er einen Brahmanen, der die Schwertkennzeichen zu 
beurteilen pflegte. Alles ist so wie in der Erzahlung 
aus der Gegenwart. — Der Konig aber gab ihm Arzte, 
liefi seine Nasenspitze wieder heilen und ihm aus Lack 
eine kunstliche Nase anfertigen; und er machte ihn 
wieder zu seinem Aufwarter. 

Der Konig von Benares aber hatte keinen Sohn; 
nur eine Tochter hatte er und einen Neffen. Diese 
beiden liefi er bei sich aufwachsen. Da sie aber zu- 
sammen grofi geworden waren, verbanden sich ihre 
Herzen in Liebe. Der Konig liefi seine Minister herbei- 
rufen und sagte: „Mein Neffe wird der Herr dieses 
Reiches sein; ich will ihm meine Tochter geben und 
ihn zum Konige weihen." Dann dachte er aber: „Mein 
Neffe ist schon von sich aus mein Verwandter. Ich werde 
ihm eine andere Konigstochter zur Frau geben und ihn 
zum Konige weihen; meine Tochter aber werde ich auch 
einem andem Konig geben. Auf diese Weise werden 

Dutoit, Jatakam. 31 
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wir viele Verwandten haben und wir werden liber zwei 
Konige Herr werden." Nachdem er dies mit seinen 
Ministern beraten, dachte er: „Es ziemt sich die beiden 
zu trennen" und liefi seinen Neffen und seine Tochter 
in verschiedenen Palasten wohnen. 

Da sie aber sechzehn Jahre alt waren, waren ihre 
Herzen gar sehr in Liebe aneinander gefesselt. Der 
konigliche Prinz dachte: „Durch welches Mittel konnte 
man wohl die Tochter meines Oheims aus dem konig- 
lichen Palaste herausbringen?" Da fiel ihm ein Mittel 
ein. Er liefi die Oberwahrsagerin rufen, gab ihr ein 
Geschenk im Werte von tausend, und als sie fragte: 
„Was soil ich tun?", sagte er: „Mutter, wenn du etwas 
tust, gibt es keinen Mifierfolg. Gib irgend einen Grund 
an und bewirke, dafi mein Oheim die Konigstochter 
aus seinem Hause herauskommen lafit." Sie erwiderte: 
„Gut, Herr. Ich werde zum Konig hingehen und fol- 
gendermafien sprechen: ,0 Konig, iiber der Konigs- 
tochter schwebt ein boser Damon 1 ). Nachdem er schon 
so lange Zeit hat verstreichen lassen, wartet er jetzt 
nicht mehr. Ich will die Konigstochter an einem be- 
liebigen Tage den Wagen besteigen lassen, viele be- 
waffnete Manner mitnehmen und mit grofiem Gefolge 
nach dem Leichenfelde ziehen. Hier werde ich auf 
einer runden Erhohung unter ein Bett einen Toten 
legen lassen, auf das Bett aber die Konigstochter; und 
hierauf werde ich sie durch Besprengung mit hundert- 
acht Krugen wohlriechenden Wassers waschen und da- 
durch den Ungliicksdamon vertreiben.' Nach diesen 
Worten werde ich die Konigstochter auf das Leichen- 
feld fuhren. Du aber nimm an dem Tage, wo wir 
dorthin gehen, vorher etwas Pfefiferstaub mit, besteige, 


') Eigentlich „ein Unglucksvogel“. 
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umgeben von deinen Bewaffneten, den Wagen und 
fahre nach dem Leichenfeld. Dort lasse den Wagen 
am Tore des Leichenfeldes irgendwo beiseite stellen, 
schicke deine Leute in das Leichenfeldgeholz , begib 
dich selbst auf die runde Erhohung auf dem Leichen- 
feld und lege dich zusammengekrummt hin wie ein 
Toter. Ich werde dann dorthin kommen, tiber dir ein 
Bett aufschlagen lassen, die Konigstochter aufheben und 
darauf legen. In diesem Augenblicke stecke den Pfeffer- 
staub in die Nase und niese zwei oder drei Mai; wenn 
du niesest, werden wir die Konigstochter im Stiche 
lassen und davon laufen. Dann komme herbei, lasse 
die Konigstochter ihr Haupt baden, bade selbst dein 
Haupt und gehe mit ihr in dein Haus.“ Er stimmte zu 
mit den Worten: „Gut, das ist ein treflfliches Mittel.“ 
Darauf ging sie zum Konige hin, teilte ihm die 
Sache mit und der Konig gab seine Einwilligung. Auch 
der Konigstochter meldete sie ihr Vorhaben und auch 
sie stimmte zu. — Am Tage, wo sie hinausgehen wollte, 
gab sie dem Prinzen einen Wink und zog dann mit 
groBem Gefolge nach dem Leichenfelde. DenWachtern 
aber sagte sie um ihnen Furcht einzuflofien: „Wenn 
ich die Konigstochter auf das Bett gelegt habe, wird 
unter dem Bette ein Toter niesen; wenn er geniest 
hat, wird er hervorkommen und ergreifen, wen er zu- 
erst sieht. Gebet nur acht!“ 

Der Konigssohn kam zuerst dort hin und legte sich 
auf die angegebene Art dort nieder. Die Oberwahr- 
sagerin hob die Konigstochter vom Wagen und ging 
mit ihr nach der runden Erhohung; hier sprach sie: 
„Fiirchte dich nicht" und legte sie auf das Bett. In 
diesem Augenblicke steckte der Prinz den PfefFerstaub 
in die Nase und nieste. Sobald er aber nieste, lieB die 

Oberwahrsagerin die Konigstochter los und lief laut 

31 * 
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schreiend zuerst von alien davon. Nachdem sie aber 
davongelaufen war, vermochte auch nicht einer zu blei- 
ben; sie warfen die Waflfen weg, die sie mitgenommen 
hatten, und liefen alle davon. Der Prinz aber tat alles, 
wie es verabredet war, und begab sich mit der Konigs- 
tochter in sein Haus. 

Darauf ging die Wahrsagerin zum Konige und 
teilte ihm die Begebenheit mit. Der Konig willigte ein, 
indem er sagte: „Von Anfang an habe ich sie seinet- 
wegen aufgezogen; sie sind geworden wie Butter, die 
man in den Reisbrei wirft.“ Und spaterhin iibergab er 
seinem Neffen die Regierung und erhob so seine Toch- 
ter zur groBen Konigin. Jener lebte eintrachtig mit ihr 
und fuhrte die Herrschaft mit Gerechtigkeit. — Der 
Schwertkennzeichenbeurteiler aber war sein Aufwarter. 
Als dieser nun eines Tages zur Aufwartung des Konigs 
ging und in der Sonne stehend seine Aufwartung 
machte, loste sich der Lack auf und die kunstliche Nase 
fiel zu Boden. Voll Scham stand er da mit gesenktem 
Haupte. Da sagte lachend der Konig zu ihm : „Meister, 
bektimmert Euch nicht. Das Niesen ist fur den einen 
gut, fur den andern bose; Euch wurde durch das Niesen 
die Nase gespalten, wir aber haben dadurch die Tochter 
unsers Onkels erhalten und sind dadurch zur Regierung 
gelangt." Und nach diesen Worten sprach er folgende 
Strophe: 

„Dasselbe ist fur einen gut, 
das fur den andern bose ist 
Darum ist auch nicht alles gut, 
so wie auch alles schlecht nicht ist.“ 

Nachdem er mit dieser Strophe diesen Sachverhalt 
erklart hatte, tat er gute Werke wie Almosengeben 
u. dgl. und gelangte hierauf an den Ort seiner Ver- 
dienste. 
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Nachdem der Meister durch diese Unterweisung die 
Unbestimmtheit dessen, was die Welt fur gut oder bose 
halt, auseinandergesetzt hatte, verband er das Jataka mit 
folgenden Worten: „Der damalige Schwertkenn zeichen- 
beurteiler war auch der jetzige Schwertkennzeichenbeurteiler, 
der Neffe aber, der Konig wurde, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von den Schwertkennzeichen. 


127. Die Erzahlung von Kalanduka. 

„Denk’ an die Abkunft, deinen Stand." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen prahlerischen Monch. Die beiden Begebenheiten 
gleichen den im Katahaka- Jataka 1 ) erzahlten. 

Dort war aber dieser ein Sklave des Grofikaufmanns 
von Benares namens Kalanduka. Als dieser davongelaufen 
war, die Tochter des Grofikaufmanns erhalten hatte 
und in grofiem Glanze lebte, schickte der Grofikaufmann 
von Benares, der nach ihm gesucht hatte und nicht 
wufite, wohin er gegangen war, seinen Sohn, einen jun- 
gen Papagei 2 ), weg mit den Worten: „Gehe und suche 
Kalanduka." Der junge Papagei kam da und dorthin 
und gelangte auch in jene Stadt. 

Zu dieser Zeit hatte Kalanduka Lust bekommen 
sich auf dem Flusse zu belustigen; und er liefi viele 
Guirlanden, Wohlgertiche und Salben, ferner feste und 
flussige Speisen mitnehmen und ging zum Flusse hin. 
Hier bestieg er mit der Grofikaufmannstochter zusammen 
ein Schiff und spielte im Wasser. — In diesem Lande 
aber pflegen die Herrenleute, wenn sie sich im Wasser 
belustigen wollen, Milch zu trinken, die mit scharfer 
Arznei vermischt ist; wenn sie dann einen Teil des Ta- 

*) Dies ist das vorletzte Jataka Nr. 125. 

2 ) D. h. einen jungen Papagei, den er lieb hatte, als ware er 
sein eigener Sohn. 
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ges sich im Wasser erlustigen, schadet ihnen die Kalte 
nicht. Jener Kalanduka aber nahm einen Schluck Milch, 
spiilte den Mund damit aus 1 ) und spie die Milch wieder 
aus; und als er ausspie, spie er nicht ins Wasser, 
sondern traf dabei die GroBkaufmannstochter auf den 
Kopf. 

Der junge Papagei war auch an das FluBufer ge- 
flogen, hatte sich auf einen Zweig eines Feigenbaumes 
gesetzt und schaute zu. Da erkannte er Kalanduka 
und sah, wie dieser auf den Kopf der Grofikaufmanns- 
tochter ausspie; und er rief: „ Holla, du Sklave Kalan- 
duka, erinnere dich an deine Abstammung und deinen 
Wohnort! Nachdem du einen Schluck Milch genommen 
und den Mund dir damit ausgespult hast, speie nicht 
auf das Haupt dieser GroBkaufmannstochter von edler 
Abkunft, die dir fest vertraut. Denke an deinen Stand!* 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Denk’ an die Abkunft, deinen Stand; 

ich bin ein Vogel nur im Wald. 

WuBt’ es dein Herr, er finge dich. 

Trink’ deine Milch, Kalanduka!" 

Auch Kalanduka erkannte den jungen Papagei 
und aus Furcht, er konnte ihn verraten, sprach er: 
„Komm, Herr! Wann bist du hergekommen?" Der 
Papagei aber merkte: „Dieser ruft mich nicht um mir 
etwas Gutes zu tun, sondern er will mir den Hals um- 
drehen und mich toten." Und er rief: „Ich verlange 
nicht nach dir," flog davon, kehrte nach Benares zuriick 
und erzahlte, was er gesehen, ausfuhrlich dem Grofi- 
kaufmann. Der Grofikaufmann sprach: „Ein Unrecht 
hat jener getan;" und er erliefi einen Befehl gegen ihn, 


*) Er schluckte also die Milch nicht herunter, sondern spie 
sie wegen ihres schlechten Geschmackes sogleich wieder aus. 
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liefi ihn nach Benares zuriickfohren und gab ihm wieder 
die Sklavenstellung x ). 

Nachdem derMeisterdieseLehrunterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Kalanduka dieser Monch, der Grofikaufmann von 
Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Kalanduka. 


128. Die Erzahlung von der Katze. 

„Wer sich der Tugend Flagge beilegt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen heuchlerischen Monch. Als namlich damals der 
Meister von dessen Heuchelei Kenntnis erhielt, sprach er: 
„Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern auch schon fruher 
war dieser ein Heuchler." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als eine Ratte. Er 
war mit Einsicht erfullt, besafi einen groBen Korper 
gleich einem jungen Eber und wohnte im Walde, um- 
geben von einigen hundert Ratten. — Ein Schakal 2 ) 
aber, der hier und da herumstreifte , sah die Ratten- 
herde und dachte: „Ich werde diese Ratten betrugen 
und auffressen." Und er stellte sich unweit von der 
Wohnung der Ratten, das Gesicht der Sonne zuge- 
wendet, den Wind einziehend, auf einem Fusse auf. 
Als der Bodhisattva auf Nahrung ausging und ihn sah, 
dachte er: „Es wird ein Braver sein" ; und er ging zu 
ihm hin und fragte: „Ehrwurdiger, wie ist dein Name?" 

*) Vgl. zu diesem Ausdruck S. 476, Anm. 2. 

-) In der ganzen Erzahlung ist von einem Schakal die Rede, 
wahrend der Titel wie auch die Strophe sich auf eine Katze be- 
ziehen. Eine Version der Erzahlung, in der die Katze die Rolle 
des Schakals spielt, findet sich nach Chalmers’ Angabe im Ma- 
habharata. 
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„Ich heifie Tugendhaft" „ Warum stellst du nicht 
deine vier Fusse auf den Boden, sondem stehst auf 
einem?" „Wenn ich meine vier Fusse auf die Erde 
stelle, kann mich die Erde nicht tragen; deshalb stehe 
ich nur auf einem Fusse." „Warum stehst du mit ge- 
offnetem Munde da?" „Wir geniefien keine andere 
Nahrung, sondem wir leben nur vom Winde." „Warum 
aber stehst du da, das Antlitz der Sonne zugewendet?“ 
„Ich verehre die Sonne." 

Als der Bodhisattva dessen Worte veraommen, 
dachte er: „Er wird tugendhaft sein" und ging von da 
ab mit seiner Rattenschar am Abend und am Morgen, 
um ihm aufzuwarten. Wenn er aber seine Aufwartung 
gemacht hatte und wegging, erfaflte der Schakal die 
allerhinterste Ratte, frafl ihr Fleisch, verschlang sie und 
stand da, sich den Mund abwischend. So wurde all- 
mahlich die Rattenschar klein. Die Ratten dachten: 
„Friiher war fur uns diese Wohnung nicht ausreichend, 
wir standen dicht beieinander; jetzt stehen wir bequem 
und doch ist die Wohnung nicht voll. Was ist das?" 
Und sie teilten dies dem Bodhisattva mit. — Als nun 
der Bodhisattva daruber nachdachte, aus welcher Ur- 
sache die Ratten so wenig geworden seien, fafite er 
Verdacht gegen den Schakal; und indem er dachte: 
„Ich will ihn auf die Probe stellen," liefi er zur Zeit 
der Aufwartung die iibrigen Ratten vorausgehen und 
blieb selbst der hinterste. Da sprang der Schakal auf 
ihn los. Als der Bodhisattva merkte, dafi der Schakal 
auf ihn lossprang um ihn zu fassen, wandte er sich 
um und sagte: „He, Schakal, diese deine Tugendfiille 
entspringt nicht der Frommigkeit, sondem um andere 
zu schadigen wandelst du unter der Tugendflagge!" 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 
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„Wer sich der Tugend Flagge beilegt 
und im Verborgnen Boses tut 
an Wesen, die Vertrau'n ihm schenken, 
der ubt der Katzen Tugend nur.“ 

Wahrend dies der Rattenkonig sagte, sprang er 
jenem an den Hals, bifi ihn unter den Kinnbacken in 
die Luftrohre 1 ) und brachte ihn durch das Zerbeifien 
der Luftrohre urns Leben. Die Rattenschar kehrte um 
und frafi den Schakal mit knirschenden Zahnen auf; 
dann gingen sie weg. Die zuerst Gekommenen be- 
kamen sein Fleisch, die zuletzt Gekommenen erhielten 
nichts. Von da an war die Rattenschar frei von Furcht. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „ Dam als war der Schakal der heuchlerische Monch, 
der Rattenkonig aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von der Katze. 


129. Die Erzithlung von dem Feueranbeter. 

„Nicht steht der Schopf der Tugend wegen.“ Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, eben- 
falts mit Beziehung auf einen Heuchler. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Rattenkonig und wohnte im Walde. 
Als nun einmal ein Waldbrand ausbrach, konnte ein 
Schakal diesem nicht entrinnen und blieb stehen, den 
Kopf an einen Baum gelehnt. An seinem ganzen Korper 
verbrannten die Haare. Auf seinem Kopfe aber blieben 
da, wo er ihn an den Baum angelehnt hatte, einige 
wenige Haare stehen, gleich einem Schopf. 

*) Das Wort kann auch bedeuten „Halsschlagader“, wie Stein- 
thal fibersetzt. Die wortliche Bedeutung ist „R6hre im Innem 
des Halses". 
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Als er nun eines Tages in einem Felsenteiche 
Wasser trank, sah er sein Bild und gewahrte den Haar- 
bilschel. Da dachte er: „Jetzt habe ich einen wert- 
vollen Besitz erhalten" 1 ). Im Walde verweilend, sah 
er die Rattenhohle; und indem er dachte: „Ich werde 
diese Ratten betriigen und auffressen," stellte er sich 
in der oben geschilderten Weise hin. Der Bodhisattva 
sah ihn, als er Futter suchte; er dachte, er sei tugend- 
haft, ging zu ihm hin und fragte: „Wie ist dein Name?" 
„Ich heifie der Feueranbeter Bharadvaja" 2 ). „Warum 
bist du gekommen?" „Um euch zu bewachen." „Was 
willst du tun um uns zu bewachen?" „Ich kenne 
des Zahlen mit den Fingern. Wenn ihr am Morgen 
weggeht um euch Futter zu suchen, werde ich so und 
so viel zahlen; und wenn ihr zuriickkehrt, werde ich 
auch zahlen. So werde ich euch bewachen, indem ich 
euch morgens und abends zahle." Der Bodhisattva er- 
widerte: „Bewache uns also, Onkel" 3 ). 

Jener stimmte zu mit dem Worte: „Gut.“ — Als 
sie weggingen, zahlte er: „Eins, zwei, drei"; und als sie 
zuruckkehrten, zahlte er ebenso, packte aber die aller- 
hinterste und frafi sie auf. Das iibrige gleicht dem 
obigen. Hier aber drehte sich der Rattenkonig um und 
sagte: „He, du Feueranbeter Bharadvaja, dieser Schopf 
auf deinem Haupte steht nicht um der Frommigkeit 
willen, sondern um deines Bauches widen." Und dar- 
auf sprach er folgende Strophe: 


*) Ein mitten auf dem Kopfe einzeln stehender Haarschopf 
ist ein Abzeichen des buddhistischen Monchs. Der Schakal 
pocht also auf sein asketisches Aussehen. 

*) Er legt sich den beruhmten Namen der Bharadvajas bei, 
eines Geschlechts vedischer Weisen, von denen das sechste Buch 
des Rgveda herruhren soil. 

*) Vgl. zu dieser Benennung S. 165. 
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„ Nicht steht der Schopf der Tugend wegen, 
der Frefigier wegen steht er da. 

Nicht gibt es ferner Fingerzahlen; 
mit dir soil’s aus sein, Aggika 1 )." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Auch 
damals war der Schakal dieser Monch, der Rattenkonig 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Feueranbeter. 


130. Die Erzahlung von Kosiya. 

„So w’ie du sprichst, so ifi jetzt auch.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf ein Weib zu Savatthi. Dieses namlich, die Gattin 
ernes glaubigen, bekehrten Brahmanen, der Laienbruder 
war, war von bosem Betragen und voller Fehler. Nach- 
dem sie bei Nacht sich herumgetrieben hatte, tat sie am 
Tage keine Arbeit, sondem stellte sich krank und lag 
stohnend da. Der Brahmane aber fragte sie: „Was fehlt 
dir, Liebe?“ „Winde stechen mich.“ „Was willst du 
haben?" „Vorzugliche fette und siifie Sachen, Reisschleim, 
Reisbrei, Sesamol u. dgl.“ — Alles, was sie wiinschte, 
brachte ihr der Brahmane herbei und er verrichtete alle 
Arbeiten gleich einem Sklaven. Sobald aber der Brahmane 
das Haus betrat, legte sie sich nieder; wenn er es jedoch 
verlassen, vertrieb sie sich die Zeit mit Buhlern. 

Da dachte der Brahmane: „Es ist kein Ende abzu- 
sehen fur die Winde, die sie in ihrem Leibe stechen 
und er ging eines Tages mit Wohlgeruchen, Kranzen u. dgl. 
nach dem Jetavana und brachte dem Meister seine Ver- 
ehrung dar. Als er dann ihm zur Seite safi und gefragt 
wurde: „Warum sieht man dich nicht, Brahmane?", ant- 
wortete er: „Herr, im Leibe meiner Brahmanin sind 
stechende Winde. Ich suche fur sie zerlassene Butter, 
Sesamdl und andere vorzugliche Speisen zu beschaffen. 
Ihr Korper ist stark und hat eine klare Hautfarbe bekom- 
men; fur die Windkrankheit aber ist kein Ende abzusehen. 


*) = Feueranbeter. 
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Da ich sie pflegen mufi, habe ich keine Ze it hierher zu 
kommen." Der Meister aber erkannte die Schlechtigkeit 
der Brahmanin und sprach: „0 Brahmane, dafi, wenn ein 
Weib so damiederliegt und die Krankheit nicht aufhort, 
das und das Heilmittel anzuwenden ist, haben dir schon 
in fruherer Zeit Weise gesagt; weil dir aber die Kenntnis 
deiner fruheren Existenzen entschwunden ist 1 ), weifit du 
es nicht mehr.“ Und nach diesen Worten erzahlte er, 
von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer sehr vermogenden Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er zu Takkasila alle 
Kiinste erlernt, war er zu Benares ein weitberiihmter 
Lebrer. Die jungen Edlen und die jungen Brahmanen 
in den koniglichen Residenzen 2 ) lernten meistens bei 
ihm die Kiinste. — Ein auf dem Lande wohnender 
Brahmane hatte auch bei dem Bodhisattva die drei 
Veden und die achtzehn Gegenstande des Wissens 
erlernt, hierauf zu Benares eine Familie begrundet und 
kam Tag fur Tag zwei- oder dreimal zum Bodhisattva. 

Seine Brahmanin aber war von iiblem Betragen 
und voller Fehler. Alles war wie in der Erzahlung 
aus der Gegenwart. Als aber jener gesagt hatte: „Aus 
diesem Grunde finde ich keine Gelegenheit zur Er- 
mahnung mich einzufinden," merkte der Bodhisattva: 
„Die Herrin liegt da, indem sie diesen betriigt." Und 
indem er dachte: „Ich will ihm ein ihrer Krankheit ent- 
sprechendes Heilmittel mitteilen," sagte er: „Lieber, 

') Steinthal iibersetzt: „WeiI es dir beim Zusammenwerfen 
der Wiedergeburten entschwunden ist“; doch pafit dies nicht, 
denn „sarnkhepa‘‘ bedeutet in diesem Ausdrucke die Zusammen- 
f a s s u n g. 

*) Der Ausdruck „rSjadhanisu'‘ ist unklar und auch in den 
Handschriften nicht gleichmafiig wiedergegeben. Steinthal wablt 
obige L bersetzung, wahrend Chalmers sagt ..from all the princely 
and wealthy families". 
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gib du von jetzt an keine wohlschmeckenden Speisen 
wie zerlassene Butter und Milch, sondern wirf fiinf 
Arten von Friichten u. dgl. in Kuhurin, tue sie dann 
in ein neues Kupfergefafi und lasse sie den Kupfer- 
geruch annehmen. Dann nimm einen Strick oder eine 
Schnur oder einen Baumzweig und sprich zu ihr: 
,Dies ist ein deiner Krankheit entsprechendes Heil- 
mittel. Entweder du trinkst es oder du stehst auf und 
verrichtest deine Arbeit entsprechend dem Reisbrei, den 
du verzehrst.* Darauf sage diese Strophe her. Wenn 
sie das Heilmittel nicht trinkt, dann schlage sie mit 
dem Strick oder der Schnur oder dem Baumzweig 
ein paar Mai, packe sie an den Haaren, zerre sie hin 
und her und stofie sie mit den Ellenbogen. In dem- 
selben Augenblicke wird sie aufstehen und ihre Arbeit 
verrichten." 

Jener stimmte zu mit dem Worte: „Gut“ und be- 
reitete auf die angegebene Art das Heilmittel. Dann 
sagte er: „Trinke diese Medizin, Liebe." „Wer hat sie 
dir angegeben?" „Mein Lehrer, Liebe." „Schaffe sie 
weg; ich werde sie nicht trinken." Der junge Brah- 
mane versetzte: „Nach deinem Wohlgef alien wirst du 
sie nicht trinken"; und er nahm den Strick und sagte: 
„Trinke entweder die deiner Krankheit entsprechende 
Medizin oder verrichte die Arbeit, die dem Reisschleim 
und dem Reisbrei entspricht." Darauf sprach er fol- 
gende Strophe: 

„So wie du sprichst, so iss jetzt auch, 
und wie dein Mahl ist, handle auch; 
denn beides nicht zusammen pafit, 
die Rede, Kosiya, und das Mahl." 

Nach diesen Worten furchtete sich die Brahmanin 
Kosiya; und seitdem von dem Lehrer dies Mittel ange- 
wendet worden war, stand sie auf und verrichtete ihre 
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Arbeit, indem sie dachte: „Es ist mir nicht mbglich 
diesen zu tauschen." Da sie ferner meinte: „Der Lehrer 
kennt meine Lasterhaftigkeit; ich kann von nun an der- 
artiges nicht mehr tun," unterliefi sie aus Ehrfurcht vor 
dem Lehrer ihr ilbles Benehmen und ward tugendhalt. 

Auch jene Brahmanin dachte: „Ich bin dem vollig 
Erleuchteten bekannt" und fiihrte aus Ehrfurcht vor dem 
Meister keinen schlechten Wandel mehr. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Das da- 
malige Ehepaar war auch das jetzige Ehepaar, der Lehrer 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Kosiya. 


131. Die Erzahlung von dem Nicht- 
entsprechenden. 

„Weil eine Gabe nicht entspricht der andern." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit 
Beziehung auf Devadatta. Zu dieser Zeit namlich nahmen 
die Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach auf: 
„Freund, der undankbare Devadatta kennt nicht den Vor- 
zug des Vollendeten." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Erzahlung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der , “ sprach er weiter: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, ist 
Devadatta undankbar, sondern auch schon frtlher war er 
undankbar." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem im Reiche Magadha zu Rajagaha ein 
Konig von Magadha regierte, war der Bodhisattva dessen 
GroBkaufmann; er besafi ein Vermogen von achthundert 
Millionen und hiefi der GroBkaufmann Samkha. Zu 
Benares war damals der GroBkaufmann Piliya, der eben- 
falls ein Vermogen von achthundert Millionen besafi. 
Diese waren gegenseitig Freunde. — Von ihnen kam 
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zu Benares der Grofikaufmann Piliya aus irgend einem 
Grunde in grofie Not und sein ganzes Vermogen ging 
verloren. Als er nun arm und schutzlos geworden 
war, setzte er seine Hoffnung auf den Grofikaufmann 
Samkha; und er nahm seine Gattin mit sich, verliefi 
Benares, begab sich zu Fufi nach Rajagaha und ging 
in das Haus des Grofikaufmanns Samkha. Als dieser 
ihn sah, umarmte er ihn mit den Worten: „Mein Freund 
ist gekommen" und nahm ihn mit aller Ehrung auf. 
Nachdem er einige Tage hatte verstreichen lassen, fragte 
er ihn eines Tages: „Lieber, aus welchem Grunde bist 
du gekommen?" „Ich bin in Not geraten, Freund; all 
mein Geld ist verloren. Sei mir eine Stiitze!" „Gut, 
Lieber, furchte dich nicht," versetzte der Bodhisattva; 
und er liefi seine Schatzkammer offnen und jenem vier- 
hundert Millionen Goldes geben. Auch sein ganzes 
iibriges Eigentum, Ge wander und Gefolge, Lebendes und 
Nichtlebendes, teilte er in zvvei Teile und gab ihm von 
allem die Halfte. Jener kehrte mit dieser Habe nach 
Benares zurtick und nahm dort wieder seinen Auf- 
enthalt. 

Zu einer anderen Zeit kam auch der Grofikaufmann 
Samkha in eine solche Not. Als er fiber seine Rettung 
nachdachte, kam ihm folgender Gedanke: „Ich habe 
meinem Freunde einen grofien Dienst erwiesen; die 
Halfte meines Vermogens habe ich ihm gegeben. 
Dieser wird mich nicht im Stiche lassen, wenn er mich 
sieht; zu ihm will ich hingehen." Und er nahm seine 
Gattin mit sich, zog zu Fufi nach Benares und sagte 
dort zu seiner Gattin: „Liebe, es pafit sich nicht, dafi 
du mit mir zusammen auf der Strafie gehst. Du wirst 
den von mir geschickten Wagen besteigen und mit 
grofiem Gefolge hinterdrein kommen. Bleibe solange 
hier, bis ich dir einen Wagen schicke." Mit diesen 
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Worten liefi er sie in der Halle 1 ) bleiben. Er selbst 
ging in die Stadt hinein, begab sich in das Haus des 
Grofikaufmanns und liefi ihm melden: „Euer Freund, 
der Grofikaufmann Samkha ist aus der Stadt Rajagaha 
angekommen." Jener liefi ihn herbeirufen, indem er 
sagte: „Er moge kommen." Als er ihn sah, erhob er 
sich nicht von seinem Sitze noch begann er mit ihm 
eine liebenswtirdige Unterhaltung , sondern er fragte 
lediglich: „Warum bist du gekommen?" Der Bodhi- 
sattva antwortete: „Ich bin gekommen um Euch zu 
besuchen." „Wo hast du Wohnung genommen?" „Ich 
habe noch keine Wohnung; ich liefi meine Hausfrau in 
der Halle und kam hierher." „Ihr konnt hier nicht 
wohnen. Nehmt eine Portion Speise, kocht sie irgendwo, 
verzehrt sie und geht dann wieder. Besuchet uns 
nicht mehr." Und er gab einem Sklaven folgenden 
Auftrag: „Gib meinem Freunde ein Tumba 3 ) Kleien- 
mehl und binde es in einen Zipfel seines Gewandes." 
An demselben Tage aber hatte er tausend Wagen voll 
roter Reiskomer durchsieben lassen und damit sein Vor- 
ratshaus gefullt; und er, der mit einem Vermogen von 
vierhundert Millionen zuruckgekehrt war, der undank- 
bare Erzspitzbube, liefi seinem Freunde nur ein Tumba 
Kleienmehl geben! 

Der Sklave liefi das Tumba Kleienmehl in einen 
Korb werfen und ging damit zum Bodhisattva hin. 
Jetzt dachte der Bodhisattva: „Dieser schlechte Mensch 
hat von mir ein Vermogen von vierhundert Millionen 
Geldes erhalten und lafit mir jetzt ein Tumba Kleien- 
mehl geben. Soil ich es annehmen oder soil ich es 

*) Vor dem Stadttore befand sich ein Haus, in dem die Frem- 
den Aufenthalt nehmen konnten. Vgl. S. 406 und den Anfang 
des nachsten Jataka. 

Ein kleines Hohlmafl, etwa gleich einem Alhaka (vgl. S. 432, 
Anm. 2). 
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nicht annehmen?" Da kam ihm folgender Gedanke: 
„Dieser imdankbare Verrater hat wegen des Verlustes 
meines Vermogens das Freundschaftsverhaltnis mit mir 
gebrochen. Wenn ich nun das von ihm geschenkte 
Tumba Kleienmehl wegen seiner Geringfugigkeit nicht 
annehme, werde auch ich die Freundschaft brechen. 
Blinde Toren brechen die Freundschaft, wenn sie keinen 
Mehrgewinn dabei erzielen. Ich aber werde durch meine 
Kraft mit dem von ihm geschenkten Tumba Kleien- 
mehl das Freundschaftsverhaltnis wieder aufrichten." 
Und er band das Tumba Kleienmehl in einen Zipfel 
seines Gewandes, stieg von dem Palaste herab und be- 
gab sich nach der Halle. 

Seine Frau aber fragte ihn: „Was hast du er- 
halten, Edler?" Er antwortete: „Liebe, unser Freund, 
der Grofikaufmann Piliya hat mir ein Tumba Kleien- 
mehl gegeben und schickt uns damit heute noch fort.“ 
Da sprach sie: „Edler, warum hast du dies ange- 
nommen? 1st dies etwa der Summe von vierhundert 
Millionen entsprechend?" Und sie begann zu weinen. 
Der Bodhisattva aber entgegnete: „Liebe, weine nicht; 
aus Furcht die Freundschaft mit ihm zu brechen nahm 
ich es an, um nach meinen Kraften die Freundschaft 
aufrecht zu erhalten. Warum bist du bekummert?" 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Weil eine Gabe nicht entspricht der andern, 
verfallt des Toren Freundschaft der Vernichtung. 

Des wegen nehm’ ich an das Tumba Kleie, 

dafi nicht vergeh’ die Freundschaft jetzt auf immer.“ 

Aber auch nach diesen Worten weinte die Gattin 
des Grofikaufmanns noch immer. 

In diesem Augenblicke kam ein Landbausklave, 
den der Grofikaufmann Samkha dem Grofikaufmann 
Piliya geschenkt hatte, zur Tiire der Halle; und als er 

Dutoit , Jatakam. 32 
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das Weinen der Grofikaufmannsgattin hdrte, ging er in 
die Halle hinein. Da sah er seine Herren, fiel ihnen 
zu Fufien, weinte, jammerte und fragte dann: „Warum 
seid Ihr hierher gekomraen, Herr?" Der Grofikauf- 
mann teilte ihm alles mit. Darauf trostete sie der 
Landbausklave mit den Worten: „Gut, Herr; bekum- 
mert eueh nicbt!"; und er fuhrte sie in sein Haus, 
wusch sie mit wohlriechendem Wasser und speiste sie. 
D ann versammelte er die ubrigen Sklaven, teilte ihnen 
mit, ihre Herren seien gekommen, und zeigte sie ihnen. 
Nach einigen Tagen nahm er alle Sklaven mit in den 
Hot des Konigs und dort machten sie einen Tumult. 
Der Konig liefi sie rufen und fragte: „ Was ist das?" 
Sie erzahlten ihm die ganze Begebenheit. 

Als der Konig aber ihre Worte vernommen, liefi 
er die beiden Grofikaufleute rufen und fragte den GroB- 
kaufmann Samkha: „Ist es wahr, o GroBkaufmann, 
daB du dem GroBkaufmann Piliya Geld im Betrage 
von vierhundert Millionen Gold gegeben hast?" Jener 
antwortete: „0 GroBkonig, als mein Freund im Ver- 
trauen auf mich nach Rajagaha kam, gab ich ihm nicht 
nur das Geld, sondern aus meinem ganzen Eigentum, 
dem lebenden und nichtlebenden, machte ich zwei Teile 
und gab ihm den gleichen Anted. " Darauf fragte der 
Konig den GroBkaufmann Pdiya: „Ist dies wahr?" „Ja, 
Herr," antwortete dieser. „Hast du aber, als dieser im 
Vertrauen auf dich hierher kam, ihm irgend eine 
Ehrung oder Auszeichnung erwiesen?" Jener blieb 
stumm. Der Konig fragte weiter: „Hast du aber 
diesem sogar nur ein Tumba Kleienmehl geschenkt und 
in einen Zipfel seines Gewandes tun lassen?" Auch 
auf diese Worte hin blieb jener stumm. 

Darauf beriet sich der Konig mit seinen Ministern, 
was zu tun sei; und er verurteilte jenen und sagte: 
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„Geht und gebt das ganze Verraogen im Hause des 
Grofikaufmanns Piliya dem Grofikaufmann Samkha!" 
Doch der Bodhisattva sprach: „0 Grofikonig, ich trage 
kein Verlangen nach dem, was einem anderen gehort; 
la8t mir nur das zurtickgeben, was ich ihm gab.“ 
Darauf liefi der Konig dem Bodhisattva sein Eigentum 
zurtickgeben. Nachdem aber der Bodhisattva das ganze 
von ihm hergeschenkte Vermogen wiedererhalten hatte, 
begab er sich, von der Schar seiner Sklaven umgeben, 
nach Rajagaha und stellte seinen Besitz wieder her. 
Und nachdem er gute Werke wie Almosengeben u. dgl. 
verrichtet hatte, kam er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
,,Damals war der Grofikaufmann Piliya Devadatta, der 
Grofikaufmann Samkha aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Nichtentsprechenden. 


132. Die Erzahlung von den fiinf 
wichtigen Dingen. 

„Durch der Weisen Wort, durch Festigkeit und Ein- 
sicht.“ Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana ver- 
weilte, mit Beziehung auf das Lehrstuck von der Ver- 
lockung durch Maras Tochter am Ajapala-Feigenbaum 1 ). 
Als namlich der Erhabene dieses Lehrstuck von Anfang 
bis zum Schlusse 

„Hell glanzend kamen sie daher, 

Tanha, Arati und Raga z ); 
sie aber trieb der Meister fort 
so wie der Wind gefall’nes Holz“ 

1 ) Dies bezieht sich auf das dritte Kapitel des Mara-Samyutta 
(ubersetzt in „Leben des Buddha 11 , S. 55 — 58), wo diese Ver- 
suchung Buddhas durch Maras Tochter geschildert ist. Der Ab- 
schnitt schliefit mit der angefuhrten Strophe. 

*) Auf Deutsch : Durst (Begehren), Unzufriedeuheit und Lust. 

32 * 
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erz&hlt hatte, begannen die in der Lehrhalle versammelten 
Monche folgendes Gesprach: „Freund, der vollig Erleuch- 
tete hat nach Maras Tcjchtem, die mehrere hundert gott- 
iiche Gestalten erschufen und herbeikamen um ihn zu ver- 
fiihren, nicht einmal die Augen gewendet um sie anzu- 
scbauen. O wie wunderbar ist die Buddhamacht!" Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, ihr 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?“ Als sie 
antworteten: „Zu der und der,“ sprach er: „Ihr Monche, 
es ist nicht wunderbar, dafi ich jetzt, nachdem ich alle 
Befleckung aufgegeben und die Allwissenheit erlangt habe, 
die Tochter Maras nicht anschaute. Ich habe namlich auch 
schon in fruherer Zeit, als ich nach der Erleuchtung suchte, 
zur Zeit der Befleckung eine geschaffene gottliche Gestalt, 
indem ich meine Sinnesorgane verschlofi, wegen der Be- 
fleckung nicht angeblickt, sondern ich ging fort und er- 
langte so ein grofles Reich." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva der jungste von hundert Brudern. Alles 
ist in der Art auseinanderzusetzen, wie es oben im 
Takkasila-Jataka 1 ) angefiihrt ist. Als aber damals die 
Bewohner der Stadt Takkasila den Bodhisattva in der 
Halle aufierhalb der Stadt aufgesucht, ihn um Uber- 
nahme des Reiches gebeten, seine Einwilligung erhalten 
und ihn zum Konig geweiht hatten, da schmuckten die 
Bewohner der Stadt Takkasila ihre Stadt wie eine 
Gotterstadt und den Konigspalast wie den Palast Indras. 
Darauf ging der Bodhisattva in die Stadt hinein, bestieg 
das im Kdnigspalaste im Saale des Sollers unter dem 
weifien Sonnenschirm aufgestellte Edelsteinpolster und 
setzte sich mit der Anmut eines Gotterkonigs daraut 
nieder. Die Minister sowie dieBrahmanen,Hausvater usw., 
ferner die Sohne der Edlen standen um ihn herum mit allem 
Schmuck geziert. SechzehntausendTanzerinnen, die den 

) Damit ist das Telapatta-Jataka (Jataka g6) gemeint. Vgl. 
S. 401 — 409. 
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Gottermadchen glichen, die sich wohl auf Tanz, Gesang 
und Deklamation verstanden, die voll des aufiersten 
Liebreizes waren, fiihrten Tanze, Gesange und Dekla- 
mationen auf; und durch den Schall des Gesanges und 
der Deklamation war der Kdnigspalast mit GerSusch 
erfullt wie das Innere des Ozeans, das vom Schall der 
Donnerwolken widerhallt. 

Da aber der Bodhisattva seinen Glanz und seine 
Herrlichkeit betrachtete, dachte er: „Wenn ich die 
erschaftene gottliche Gestalt jener Damoninnen ange- 
blickt hatte, ware ich ums Leben gekommen und hatte 
diesen Glanz und diese Herrlichkeit nie geschaut. Da- 
durch dafi ich aber der Ermahnung der Paccekabuddhas 
treu blieb, habe ich dies erreicht." Und als er dieses 
bedacht hatte, sprach er, einen begeisterten Ausruf aus- 
stofiend, folgende Strophe: 

„ Durch der Weisen Wort, durch Festigkeit undEinsicht, 
da ich frei von Furcht blieb, vOllig unerschrocken, 
so entkam ich der Damoninnen Gewalt; 
also fand ich Rettung aus der grofien Not." 

Nachdem der Bodhisattva so mit dieser Strophe 
die Wahrheit verkiindet hatte, fiihrte er in Gerechtig- 
keit die Herrschaft. Er tat gute Werke wie Almosen- 
geben u. dgl. und gelangte darauf an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Ich 
war zu der Zeit der Prinz, der nach Takkasila kam und 
die Herrschaft erhielt." 

Ende der Erzahlung von den funf wichtigen Dingen. 
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133. Die Erz&hltrag vom Feuer. 

,,Wo Friede herrschte." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
MOnch. Dieser Monch hatte namlich vom Meister einen 
Betrachtungsstoff erhalten, war nach dem Grenzlande ge- 
zogen und verbrachte dort bei einem Dorfchen in einer 
Waldwohnung die Regenzeit. Als er aber noch im ersten 
Monate einmal Almosen sammelte, brannte seine Laub- 
hutte ab. Betrubt daruber, dafi er keine Wohnung mehr 
besafi, teilte er es den ihm aufwartenden Leuten mit. 
Diese sagten: „Gut, Herr, wir werden sogleich eine Laub- 
hiitte errichten;" mit diesen und ahnlichen Worten aber 
liefien sie drei Monate verstreichen. Da jener nun keine 
Wohnung als Zuflucht hatte, vermochte er nicht zum Er- 
fassen des Betrachtungsstoffes zu gelangen. Ohne auch 
nur einen Schimmer davon zu haben, kehrte er nach Ab- 
laut der Regenzeit nach dem Jetavana zuriick. 

Hier begrilfite er den Meister und setzte sicb neben 
ihn. Der Meister begann mit ihm ein liebenswurdiges Ge- 
sprach und fragte: „Hast du mit deinem Betrachtungsstoff 
Erfolg gehabt, o Monch?" Dieser erzahlte seinen Erfolg 
und seinen Mifierfolg von Anfang an. Darauf sprach der 
Meister: „Schon in fruherer Zeit erkannten sogar Tiere, 
was ihr Nutzen und ihr Schaden sei. Nachdem sie zur 
Zeit, da es vorteilhaft fur sie war, an einem Orte geweilt 
hatten, verliefien sie, als dies unvorteilhaft fiir sie wurde, 
ihren Wohnort und begaben sich anderswohin. Warum 
hast du nicht erkannt, was dein Vorteil und dein Nachteil 
war?" Und darauf erzahlte er, von jenem gebeten, fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Vogelgeschlechte seine Wiedergeburt. 
Als er zur Vernunft gekommen, gelangte er zu Ansehen 
und wurde der Konig der Vogel. In einer Waldgegend 
am Ufer eines Sees nahm er mit seiner Umgebung 
Wohnung in einem grofien Baume mit weit ausgebrei- 
teten Asten und einer Menge von Blattern. 

Viele Vogel nun, die auf den Zweigen dieses Bau- 
mes wohnten, welche er iiber das Wasser ausstreckte, 
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liefien ihre Exkremente in das Wasser fallen. In diesem 
See aber wohnte der Schlangenkonig Canda; dieser 
dachte bei sich: „Diese Vogel lassen in diesen See, 
in meine Wohnstatte, ihre Exkremente fallen. Wie, 
wenn ich jetzt aus dem Wasser Feuer emporschlagen 
liefie, damit den Baum verbrennen und dieselben von 
hier vertreiben wiirde?" — Zur Nachtzeit, als alle Vogel 
sich versammelt und auf den Zweigen des Baumes zum 
Schlaf niedergelassen hatten, erhitzte er zomigen Her- 
zens zuerst das Wasser, als ware es in einem Ofen; zum 
zweiten liefi er Rauch aufsteigen und zum dritten eine 
Flamme emporschlagen so gro8 wie der Stamm einer 
Facherpalme. 

Als der Bodhisattva aus dem Wasser die Flamme 
emporsteigen sah, rief er: „He, ihr Vogel, wenn etwas 
vom Feuer erfafit wird, so loscht man es mit Wasser; 
jetzt aber brennt das Wasser selbst. Wir konnen hier 
nicht bleiben; wir wollen anderswohin gehen!“ Und 
er sprach folgende Strophe: 

„Wo Friede herrschte, da ist jetzt ein Feind erstanden; 
in Wassersmitten fangt ein Feuer an zu brennen. 

Wir diirfen nicht mehr bleiben auf dem Baum am 

W asser. 

Fliegt fort; was heut’ noch Zuflucht war, bringt uns 

Gefahr." 

Nach diesen Worten flog der Bodhisattva mit den 
Vdgeln, die seinem Worte gehorchten, auf und begab 
sich anderswohin. Die Vogel aber, die dem Worte des 
Bodhisattva nicht folgten sondem dort blieben, kamen 
ums Leben. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (Am Ende der Verkundigung 
von den Wahrheiten aber gelangte jener Monch zur Heilig- 
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kcit): „Damals waren die Vogel, die den Worten des 
Bodhisattva folgten, die Buddhaschar, der Vogelkonig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Feuer. 


134. Die Erzahlung von der Rechtf ertigung 
der Ekstase 1 ). 

„Das Sichbewufitsein fuhrt zum Leid.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezug auf 
die ausfuhrliche Beantwortung einer von ihm am Stadttore 
von Samkassa in KQrze gestellten Frage durch den Heer- 
fuhrer der Lehre 2 ). Hier ist folgendes die Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem Brahmadatta zu Benares nsw. — Als 
der Bodhisattva im Walde das Zeitliche segnete, sagte 
er: „Es gibt weder ein Sichbewufitsein noch ein Sich- 
nichtbewufitsein usw.“ — Die Asketen begriffen nicht 
die Rede des altesten Schulers. Da verliefi der Bodhi- 
sattva den Lichtgotterbrahmahimmel und sprach, in der 
Luft stehend, folgende Strophe: 

„Das Sichbewufitsein fuhrt zum Leid 3 ), 
sich nicht bewufit sein ebenso. 

Dies halte beides von dir fern; 
endlos ist der Vollendung Gluck. “ 

*) Dies Jataka, das den gleichen Stoff wie das 99. behandelt, 
hat diesen Titel, weil der Bodhisattva beweisen will, dafi der von 
ihm erreichte ekstatische Zustand den beiden niederen Spharen 
des Sichbewufitseins und des Sichnichtbewufitseins Gberlegen ist. 

3 ) Auch hier ist die Vorgeschichte zu erganzen aus dem 
Jataka 522; vgl. S. 415. 

*) Wortlich: „Diejenigen, die sich bewufit sind, sind unglfick- 
hch." Das wahre Gliick beruht also nur in den obersten un- 
korperlichen Spharen, der Sphare des Nichtsseins und des sich 
weder Bewufitseins noch sich nicht Bewufitseins; vgl. ,,Leben 
des Buddha 11 , S. 263 und 335, Anm. 127. 
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Nachdem der Bodhisattva so die Wahrheit erklart 
und den Vorzug seines Schulers klargestellt hatte, 
kehrte er in die Brahmawelt zuruck. Hierauf glaubten 
auch die iibrigen Asketen dem altesten Schuler. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der alteste Schiller Sariputta, der grofle Brahma 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Rechtfertigung der Ekstase. 


135. Die Erzahlung von der Mond- 
betrachtung 1 ). 

„Wer Mondbetrachtung." Auch dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Beantwortung der Frage durch den Thera (Sariputta) 
am Tore der Stadt Samkassa. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva, als er im Walde das Zeitliche segnete, 
von seinen Schiilern gefragt. Er antwortete: „Die 
Mondbetrachtung, die Sonnenbetrachtung," und wurde 
im Lichtgotterbrahmahimmel wiedergeboren. — Die As- 
keten glaubten seinem altesten Schuler nicht. Da kam 
der Bodhisattva herbei und sprach, in der Luft stehend, 
folgende Strophe: 

„Wer Mondbetrachtung, Sonnbetrachtung 
durch Einsicht hat erreicht auf Erden, 
der bleibt in der Ekstase Gluck 
und geht zum Brahmahimmel ein.“ 

Nachdem der Bodhisattva so die Asketen belehrt 


*j Mit der Mondbetrachtung und Sonnenbetrachtung sind be- 
stimmte Grade der Ekstase gemeint, durch deren Erreichung die 
Wiedergeburt in der Brahmawelt verbiirgt wird. — Im iibrigen ist 
dies Jataka nur eine Variation des vorigen. 
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und den Vorzug seines altesten Schulers verkiindet 
hatte, kehrte er in die Brahmawelt zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der alteste Schuler Sariputta, der grofie Brahma 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Mondbetrachtung. 


136. Die Erzahlung von dem Goldschwan. 

„Was man erhalt, damit sei man zufrieden." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Nonne Thullananda : ). — Zu Savatthi 

namlich versorgte ein Laienbruder die Nonnengemeinde 
mit Knoblauch und hatte seinem Feldhuter folgende An- 
weisung gegeben: „Wenn die Nonnen kommen, so gib 
einer jeden Nonne zwei oder drei Knollen." Von da an 
kamen die Nonnen in sein Haus und auf sein Feld um 
Knoblauch zu holen. 

An einem Festtage nun war in dessen Hause der 
Knoblauch ausgegangen. Da kam die Nonne Thullananda 
mit ihrer Begleitung in sein Haus und sagte: „Lieber, 
wir mochten Knoblauch." Er aber erwiderte: „Ich habe 
keinen, Edle; der Knoblauch, der gebracht wurde, ist zu 
Ende gegangen. Geht auf das Feld." Darauf ging sie 
auf das Feld und liefi dort Knoblauch nehmen, obne ein 
MaB zu kennen. — Erzumt sprach der Feldwachter: „Wie 
konnen doch diese Nonnen, ohne ein Mafi zu kennen, den 
Knoblauch wegnehmen?" Als die genugsamen unter den 
Nonnen seine Worte horten, argerten auch sie sich; und 
als die Monche deren Worte horten, wurden auch sie 
argerlich. In ihrem Arger aber teilten sie es dem Erha- 
benen mit. 

Nachdem der Erhabene die Nonne Thullananda ge- 
tadelt, sprach er: „Ihr Monche, ein ungentigsamer Mensch 
ist selbst seiner Mutter, die ihn geboren, unlieb und un- 
angenehm. Er ist nicht im stande Unbekehrte zu be- 
kehren oder Bekehrte noch mehr im Glauben zu best&rken, 

’) Auf deutsch: die torichte Nanda. 
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er kann sich nicht eine ihm noch nicht zuteil gewordene 
Ehrung verschaffen oder eine ihm schon zuteil gewordene 
dauernd machen. Ein Genugsamer aber vermag Unbe- 
kehrte zu bekehren und Bekehrte noch mehr im Glauben 
zu bestarken; er kann sich eine ihm noch nicht zuteil ge- 
wordene Ehrung verschaffen und eine ihm schon zuteil 
gewordene dauernd machen." Nachdem er auf diese und 
ahnliche Weise den Monchen die dementsprechende Lehre 
auseinandergesetzt hatte, sagte er: „Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, ist Thullananda ungentigsam, sondern auch schon 
fruher war sie ungenugsam." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, fiihrten ihm seine 
Stammesgenossen eine Gattin zu. Diese bekam drei 
Tochter, Nanda, Nandavatl und Sundarinanda mit Na- 
men 1 ). Nachdem sich diese verheiratet hatten, starb 
der Bodhisattva und wurde als ein Goldschwan wieder- 
geboren; er besafi aber die Kenntnis der Erinnerung an 
seine fruhere Existenz. 

Als er herangewachsen war und seine prachtige, 
grofie, mit Goldfedern bedeckte Gestalt sah, iiberlegte 
er: „Aus welcher Existenz heraus bin ich gestorben, 
bevor ich hierher kam?" Da er erkannte: „Aus einer 
menschlichen Existenz," untersuchte er weiter: „Wie 
leben jetzt wohl meine Brahmanin und meine Tochter?" 
Da merkte er: „Sie leben kiimmerlich, indem sie fur 
andere um Lohn arbeiten;" und er dachte: „An meinem 
Korper sind goldene Federn, als waren sie von geham- 
mertem und geschmiedetem Golde. Von jetzt an werde 
ich ihnen eine Feder nach der andern geben; davon 
werden meine Gattin und meine Tochter bequem leben." 


3 ) Die beiden letzten Namen, die nur eine Umschreibung von 
Nanda (== Freude) sind, stehen nur in einer einzigen Handschrift. 
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Und er flog dorthin und setzte sich auf das Ende des 
Dachbalkens. 

Als die Brahmanin und ihre Tochter ihn sahen, 
fragten sie: „Woher kommst du, Herr?" Er antwortete: 
„Ich bin euer Vater. Nach meinem Tode wurde ich 
als ein Goldschwan wiedergeboren. Ich bin gekommen 
um euch zu besuchen. Von jetzt an braucht ihr nicht 
mehr for andere um Lohn zu arbeiten und dadurch 
kummerlich euer Leben zu fristen. Ich werde euch 
namlich eine meiner Federn nach der andern geben; 
diese verkauft und lebt damit in Bequemlichkeit." Und 
er gab ihnen eine Feder und flog fort. Auf diese Weise 
kam er immer wieder und gab ihnen jedesmal eine 
Feder; die Brahmaninnen aber lebten sicher und be- 
quem. Eines Tages aber sprach die Brahmanin zu 
ihren Tochtem: „Ihr Lieben, schwach ist der Verstand 
der Tiere; einmal wird euer Vater nicht mehr hierher- 
kommen. Wenn er jetzt wieder kommt, werden wir 
ihm alle seine Federn ausreifien und nehmen." Jene 
entgegneten: „Auf diese Weise wird unser Vater ge- 
plagt werden" und gaben nicht ihre Zustimmung. In 
ihrer Ungeniigsamkeit aber sagte die Brahmanin, als 
eines Tages der Goldschwan wiederkam: „Komm doch 
her, Herr!"; und als er zu ihr heranflog, packte sie ihn 
mit beiden Handen und ri8 ihm alle Federn aus. Diese 
aber erhielten, weil sie gegen den Willen des Bodhi- 
sattva ihm mit Gewalt weggenommen worden waren, 
alle das Aussehen von Kranichfedem. 

Der Bodhisattva breitete jetzt seine Fliigel aus, 
konnte aber nicht fliegen. Darauf setzte sie ihn in ein 
grofies Gefafi und ernahrte ihn. Als seine Federn ihm 
aber wieder wuchsen, waren sie weifi. Nachdem ihm 
die Fliigel wieder gewachsen waren, flog er weg nach 
seinem Wohnort und kehrte nicht mehr dorthin zuriick. 
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Nacbdem der Meister diese Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit beendigt hatte, sprach er: „Nicht nur jetzt, 
ihr Mdnche, ist ThuUananda ungenugsam, sondem auch 
schon frQher war sie ungenugsam und ging infolge ihrer 
Ungenugsamkeit des Goldes verlustig; jetzt aber wird sie 
infolge ihrer Ungenugsamkeit auch des Knoblauchs ver- 
lustig gehen. Deshalb wird sie von nun an keinen Knoblauch 
mehr essen durfen und ebenso wie ThuUananda ihret- 
wegen auch die ubrigen Nonnen. Darum, wenn man auch 
viel erhalt, mufi man ein Mafi kennen; wenn man aber 
wenig erhalt, so mufi man sich mit dem begniigen, wie 
man es erhalten; weiteres soli man nicht erstreben." Nach 
diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Was man erhalt, daunt sei man zufrieden; 
die ubergrofie Lust von libel ist. 

Da sie den Schwanenkbnig fingen, 
des Goldes gingen sie verlustig." 

Nachdem der Meister dies gesagt und auf mancherlei 
Art seinen Tadel ausgesprochen hatte, verkundete er eine 
neue Lehrvorschrift, indem er sagte: „Welche Nonne noch 
Knoblauch ifit, die ist der Suhne schuldig" 1 ). Darauf 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war die Brahmanin diese ThuUananda, ihre drei Tochter 
sind jetzt ihre drei Schwestern, der Goldschwankonig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Goldschwan. 


137. Die Erzahlung von der Katze. 

„Wo eine Katze etwas kriegt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezug auf die 
Lehrvorschrift wegen der Kanamutter 2 ). Zu Savatthi nam- 
lich lebte eine Laienschwester namens Kanamutter, nur be- 
kannt durch ihre Tochter 3 ); sie war bekehrt und eine edle 


J ) Vgl. S. 85, wo auch eine neue Vorschrift in dieser Form 
gegeben wird. 

*) Auf deutsch: die Mutter der Einaugigen. 

3 ) D. h. sie war nur unter dem Namen ^Matter der Ein- 
augigen" bekannt. 
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SchQlerin. Diese gab ihre Tochter Kana einem Manne von 
gleichem Range in einem Dorfchen zur Frau. — Kana be- 
suchte einmal aus irgend einem Grunde das Haus ihrer 
Mutter. Nach einigen Tagen scbickte ihr Gemahl einen 
Boten: ,,Kana soli kommen; ich wunsche, dafi Kana 

kommt." Als Kana die Worte des Boten vernommen, fragte 
sie ihre Mutter: „Mutter, soli ich gehen?“ Die Kanamutter 
erwiderte : ,,Warum sollst du, nachdem du so lange Zeit 
hier verweilt, nicht befriedigten Herzens gehen?“ Und sie 
backte Kuchen. 

In diesem Augenblicke kam ein Monch auf seinem 
Almosengange in ihr Haus. Die Laienschwester liefi ihn 
Platz nehmen und gab ihm einen Kuchen, der seine 
Almosenschale fiillte. Als er das Haus verliefi, teilte er 
es einem andern mit, dem sie ebensoviel gab. Auch dieser 
sagte es einem andern, als er aus dem Hause herauskam, 
usw. , bis sie vier Leuten Kuchen gegeben hatte. Dabei 
nahmen aber die Kuchen, wie sie dieselben bereitet hatte, 
ein Ende und fur Kana kam das Weggehen nicht zu stande. 
Darauf schickte ihr Gemahl einen zweiten und einen dritten 
Boten. Als er den dritten schickte, fugte er die Meldung 
bei: „Wenn Kana nicht zuruckkebrt, werde ich eine andre 
zur Frau nehmen." Dreimal aber kam ihr Weggehen auf 
diese Weise nicht zu stande. Darauf fuhrte Kanas Ge- 
mahl eine andre Gattin heim. Als Kana diese Begebenheit 
vernahm , stand sie auf und weinte. 

Als der Meister von dieser Begebenheit Kunde erhielt, 
kleidete er sich zur Vormittagszeit an, nahm Almosenschale 
und Obergewand und begab sich nach dem Hause der 
Kanamutter. Nachdem er sich auf einem hergerichteten 
Sitze niedergelassen, fragte er die Kanamutter: „ Warum 
weint diese Einaugige?" Als er vernahm: „Aus dem und 
dem Grunde," trostete er die Kanamutter und verkundigte 
ihr die Lehre; darauf erhob er sich von seinem Sitze und 
kehrte in das Kloster zuruck. — Es wurde aber unter der 
Mcinchsgemeinde bekannt, dafi die vier Monche dreimal 
die Kuchen, so viele ihrer zubereitet waren, genommen 
und jene so am Weggehen gehindert hatten. Eines Tages 
nun begannen die Monche in der Lebrhalle folgendes Ge- 
sprach: „Freund, dadurch dafi die vier Monche dreimal 
den von der Kanamutter gebackenen Kuchen verzebrten 
und so die Einaugige am Weggehen hinderten, wurde die 
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grofie Laienschwester ! ) in grofies Leid versetzt, indem in- 
folge davon ihre Tochter von ihrem Gatten verstofien 
wurde.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung , ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als ihm geantwortet wurde: „Zu der und der,“ 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, haben diese vier 
Monche das Eigentum der Kanamutter verzehrt und ihr 
dadurch Kummer bereitet, sondern auch fruher schon 
bereiteten sie ihr Kummer." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Steinmetzfamilie seine Wieder- 
geburt; und als er herangewachsen war, war er sehr 
erfahren in seiner Kunst. — Im Reiche Kasi aber war 
in einem Flecken ein sehr vermogender Grofikaufmann. 
Er hatte vierhundert Millionen Goldes versteckt. Als 
aber dessen Gattin starb, wurde sie durch ihre Geld- 
liebe so beherrscht, dafi sie als eine iiber dem Gelde 
lebende Maus ihre Wiedergeburt nahm. Allmahlicb 
nahm so diese ganze Familie ein Ende und starb aus. 
Auch das Dorf ging zugrunde und wurde verodet. 

An der Stelle aber, wo fruher das Dorf gestanden, 
brach der Bodhisattva Steine und bearbeitete sie. Als 
nun die Maus, wenn sie ihr Futter suchte, immer wie- 
der den Bodhisattva sah, wurde sie von Liebe zu ihm 
erfiillt und dachte: „Ich besitze viel Geld; wenn man 
es nicht beniitzt, wird es zugrunde gehen. Ich will 
mich mit ihm zusammentun und so das Geld verzehren." 
Und eines Tages fafite sie ein Kahapana mit den Zah- 
nen und ging zum Bodhisattva hin. Als dieser sie sah, 
redete er sie freundlich an und sprach: „Liebe, warum 
kommst du mit einem Kahapana zu mir?" Sie ant- 
wortete: „Lieber, nimm dies und verzehre es; bringe 

*) Dies ist ein Ehrenname fur verdiente Anhangerinnen 
Buddhas. Besonders wird er von Visakha gebraucht; vgl. oben 
S. 68, Anm. 4. 
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aber auch mir Fleisch dafur." Er gab mit dem Worte 
„Gut" seine Zustimmung, ging mit dem Kahapana nach 
Hause und kaufte fur ein Masaka 1 ) Fleisch; dies brachte 
er zu ihr und gab es ihr. Sie nahm es, ging damit in 
ihre Wohnung und verzehrte es nach Belieben. Von 
da an gab sie dem Bodhisattva Tag fur Tag ein Kaha- 
pana und er brachte ihr dafur Fleisch. 

Eines Tages aber wurde die Maus von einer Katze 
gefangen. Darauf sprach sie zu ihr: „Liebe, tote mich 
nicht." „Warum?", antwortete die andere, „ich bin 
hungrig und mochte Fleisch ffessen. Ich mu£S dich un- 
bedingt toten." Die Maus versetzte: „Wie aber, moch- 
test du nur an einem Tage Fleisch fressen oder bestan- 
dig?" „Wenn ich es bekomme, mochte ich bestandig 
Fleisch fressen." „Wenn es sich so verhalt, werde ich 
dir bestandig Fleisch verschaffen; nur lasse mich los." 
Die Katze aber lieB sie los mit den Worten: „Sei also 
eifrig!" — Von da an machte die Maus von dem ihr 
gebrachten Fleisch zwei Teile; den einen gab sie der 
Katze, den andern frafi sie selbst. 

Eines Tages aber fing sie wieder eine andre Katze 
und auch diese iib erred ete sie durch dasselbe Mittel sie 
loszulassen. Von da an machte sie drei Teile, die sie 
verzehrten. Wiederum fing sie eine andre Katze und 
auch diese tiberredete sie ebenso sie freizugeben. Von 
da an machte sie vier Teile, von denen sie sich nahrten. 
Noch eine andre Katze fing sie und diese mufite von 
ihr durch dasselbe Mittel iiberredet werden sie loszu- 
lassen. Von da an machte sie von dem Fleische fiinf 
Teile, die die einzelnen frafien. 

Da sie selbst aber nur den funften Teil verzehrte, 
wurde sie durch Nahrungsmangel bedrhckt; sie wurde 


s ) Das Masaka ist eine kleinere Munze; vgl. S. 359, Anm. 3. 
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mager und nahm ab an Fleisch und Blut. AIs der 
Bodhisattva sie sah, fragte er: „Liebe, warum bist du 
abgemagert?" Und da sie antwortete: „Aus dem und 
dem Grunde," sprach er: „Warum hast du mir dies 
die ganze Zeit iiber nicht gesagt? Ich weifi schon, was 
dabei zu tun ist." Nachdem er sie so getrostet, machte 
er eine Hohlung in einem Stein, der aus reinem Kri- 
stall bestand, brachte ihn herbei und sagte: „Liebe, 
gehe in diese Hohlung hinein und schelte alle, die 
kommen, mit groben Worten!" Sie begab sich in die 
Hohlung und legte sich nieder. 

Darauf kam die eine Katze und sprach: „Gib mir 
Fleisch!" Die Maus aber schalt sie: „HolIa, du Spitz- 
bubenkatze, warum soli ich dir Fleisch bringen? Frifi 
das Fleisch deiner Kinder!" Die Katze, die nicht merkte, 
dafi die Maus in der KristallhOhlung lag, dachte in ihrem 
Zorne: „Ich werde die Maus packen;" und sie sprang 
mit Gewalt auf und stiefi mit ihrer Brust an die Kristall- 
hohlung. Da barst ihre Brust auseinander und ihre 
Augen traten aus ihren Hohlen. So mufite sie hier 
sterben und fiel zur Seite an eine verborgene Stelle. 
Auf dieselbe Weise kam auch die zweite und die dritte, 
kurz alle vier Katzen urns Leben. 

Von da an war die Maus von Gefahren befreit und 
gab dem Bodhisattva taglich zwei oder drei Kahapanas. 
So schenkte sie allmahlich dem Bodhisattva das ganze 
Geld. Die beiden aber blieben zeitlebens in unver- 
anderter Freundschaft und gelangten dann an den Ort 
ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, sprach er, der vollig Erleuchtete, 
folgende Strophe : 

„Wo eine Katze etwas kriegt, 
komtnt auch die zweite gleich dazu, 

Du to it, Jatakam. 


33 
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die dritte und die vierte auch; 

so ging es bei den Katzen hier, 

die durch den Stein ihr Ende fandeu." 

Nachdem der Meister so die Wahrheit verkiindet hatte, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: Damals 

waren die vier Katzen die vier MOnche, die Maus war die 
Kanamutter; der Steinmetz aber, der die Edelsteine bear- 
beitete, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Katze. 


138. Die Erzahlung von der Eidechse. 

„Was tust du mit den Flechten, Tor?" Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Heuchler. Diese Erzahlung aus der Gegenwart 
gleicht der oben angefuhrten 1 ). 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Eidechsengeschlecht seine Wieder- 
geburt. Damals wohnte ein Asket, der die funf Er- 
kenntnisse besafi, der stark war in der Askese, bei einem 
Grenzdorfe in einer Waldgegend in einer Laubhiitte. 
Die Dorfbewohner ehrten den Asketen sehr und war- 
teten ihm auf. Der Bodhisattva wohnte in einem Ameisen- 
hiigel am Ende von dessen Wandelgang. Wahrend er 
aber da wohnte, besuchte er Tag fur Tag zwei oder 
drei Mai den Asketen und hSrte bei ihm Worte voll 
Wahrheit und voll Nutzens; dann griifite er ihn und 
kehrte nach seinem Wohnort zuriick. 

Zu einer andern Zeit aber verabschiedete sich der 
Asket von den Dorfbewohnern und zog fort; und nach- 
dem dieser tugendreiche Asket fortgezogen war, kam 
ein anderer, falscher Asket und nahm seine Wohnung 
in der Einsie^elei. Der Bodhisattva meinte, auch dieser 


l ) Damit ist wohl das Jataka 128 gemeint; vgl. S. 487. 
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sei tugendhaft, und ging in derselben Weise wie vorher 
zu ihm hin. 

Eines Tages nun zur Zeit der Hitze entstand ein 
unzeitiger Regensturm und die Ameisen 1 ) verliefien ihre 
Ameisenhiigel. Urn sie zu fressen kamen die Eidechsen 
hervor. Da gingen die Dorfbewohner heraus und fingen 
viele Eidechsen; darauf bereiteten sie das Fleisch der 
Eidechsen mit Fettstoffen sauer und suB zu und gaben 
dem Asketen davon. Als der Asket das Eidechsen- 
fleisch verzehrt hatte, fragte er, von der Lust nach 
Wohlgeschmack gefesselt: „Dies Fleisch schmeckt sehr 
angenehm; von wem ist dies Fleisch?'* Da er horte, 
es sei Eidechsenfleisch, dachte er; „Zu mir kommt eine 
grofie Eidechse; diese will ich toten und ihr Fleisch 
verzehren." Darauf liefi er einen Kochtopf so wie zer- 
lassene Butter, Salz usw. herbeibringen und beiseite 
stellen ; er selbst setzte sich, einen Hammer unter seinem 
Gewande verborgen haltend, an der Tur der Laubhutte 
nieder, als ob er ganz ruhig ware, und wartete auf die 
Ankunft des Bodhisattva. 

Der Bodhisattva verliefi, um zur Abendzeit zu dem 
Asketen hinzugehen, seine Wohnung und begab sich 
zu ihm; da gewahrte er die Veranderung in dessen Ge- 
sichtsausdruck und dachte: „Der Asket ist nicht wie 
sonst. An den anderen Tagen saB er da mit dem An- 
schein des Niedersitzens ; heute aber, da er mich an- 
schaut, blickt er mich mit bOsen Augen an. Ich werde 
ihn auf die Probe stellen. “ Darauf stellte er sich in 
die Windrichtung des Asketen; da witterte er den Ge- 
ruch von Eidechsenfleisch und dachte bei sich: „Dieser 
falsche Asket wird heute Eidechsenfleisch gegessen 
haben; von Lust nach dessen Wohlgeschmack gefesselt 


‘) Eigentlich „die Mucken". 

33 * 



516 


wird er vorhaben mich, wenn ich zu ihm herankomme, 
mit einem Hammer zu erschlagen , mein Fleisch zu 
kochen und zu verzehren." Und er ging nicht in seine 
N&he, sondem kehrte wieder um. Als der Asket be- 
merkte, dafi der Bodhisattva nicht herankam, dachte er: 
„Dieser wird gemerkt haben, dafi ich ihn toten will, 
und darum kommt er nicht heran. Aber auch wenn er 
nicht herankommt, wie gabe es eine Rettung fur ihn?“ 
Und er hob seinen Hammer empor und warf ihn nach 
jenem. Er traf ihn aber nur an der Schwanzspitze. 

Rasch lief nun der Bodhisattva in seinen Ameisen- 
haufen hinein, streckte zu einer andern Offnung 1 ) seinen 
Kopf heraus und sagte: „HolIa, du falscher Flechten- 
trager 2 ), ich kam zu dir, weil ich meinte, du seiest 
tugendhaft; jetzt aber habe ich deine Falschheit er- 
kannt. Was tut ein solch grofier Rauber wie du mit 
der Monchsausstattung?" Und um ihn zu tadeln sprach 
er folgende Strophe 3 ): 

„Was sollen dir die Flechten, Tor, 
was tust du mit dem Fellgewand? 

Im Innem bist du simdbefleckt, 
nach aufien zeigst du heilig dich." 

Nachdem so der Bodhisattva den falschen Asketen 
beschamt hatte, kehrte er in seinen Ameisenhugel 
zurtick. Auch der falsche Asket verliefi diesen Ort. 

Nachdem der Meister diese Lebrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der falsche Asket dieser Heuchler, der fruhere 
tugendhafte Asket war Sariputta. die Eidechse aber war icb.“ 
Ende der Erzahlung von der Eidechse. 

*) Namlich als derjenigen, durch die er in den Ameisenhaufen 
hineingeschlupft war. Vielleicht heifit es auch nur: zu einer Offnung. 

s ) Di e Haarflechten sind das Abzeichen der vorbuddhistischen. 
Asketen. 

*) Vers 394 des Dhammapadam. 
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139. Die Erzahlung von dem doppelten 

Schaden. 

„Durchbohrt die Augen, Kleid verloren." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Devadatta. Damals namlich hatten die Mdnche 
in der Lehrhalle folgendes Gesprach begonnen: „Freund, 
gleichwie ein Scheit von einem Scheiterhaufen, das an 
beiden Enden angebrannt und in der Mitte von Unrat be- 
fleckt ist, weder im Walde seinen Zweck als Holz erfiillt 
noch im Dorfe, ebenso ist auch Devadatta, der, nach- 
dem er in dieser zum Heile ftihrenden Lehre Monch ge- 
worden, in doppelter Beziehung gefalien, in doppelter Be- 
ziehung aufienstehend ge worden ist, seines Laienvorteils 
verlustig gegangen und erfiillt nicht seinen Monchsberuf. “ 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
man antwortete: „Zu der und der,“ sprach der Meister: 
„Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Devadatta in doppelter 
Beziehung in Ungliick gefalien, sondem auch schon fruher 
fiel er in Ungliick." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als eine Baumgottheit seine Wieder- 
geburt. Damals wohnten in einem Dorfchen Angel- 
fischer. Ein Angelfischer nun ging mit seiner Angel in 
Begleitung seines kleinen Sohnes an einem Teiche, wo 
Angelfischer gewohnlich Fische fingen, da und dorthin 
und warf seine Angel aus. Die Angel blieb an einem 
vom Wasser bedeckten Baumstumpf hangen. Da der 
Angelfischer sie nicht herausziehen konnte, dachte er: 
„Diese Angel wird an einem grofien Fische hangen 
geblieben sein. Ich werde mein Sohnchen zu seiner 
Mutter schicken und sie mit den Nachbarn einen Streit 
anfangen lassen 1 ); auf diese Weise wird niemand davon 

*) Zu dem Zwecke, dafi seine Genossen ihre Aufmerkskm- 
keit auf den Streit richten und er so allein die Beute davontragt. 
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einen Teil erwarten. “ Und er sprach zu seinem Sohne: 
„Gehe, mein Sohn, und melde der Mutter, dafi wir 
einen grofien Fisch gefangen haben; sie soli mit den 
Nachbarn einen Streit anfangen." Mit diesen Worten 
schickte er seinen Sohn fort. Da er aber die Angel 
nicht herausziehen konnte, legte er aus Furcht, die 
Schnur mochte zerreifien, sein Obergewand auf den 
Boden und stieg in das Wasser hinein. Wahrend er 
jedoch hier in seinem Verlangen den Fisch zu erbeuten 
nach dem Fische suchte, stiefi er an den Baumstumpt 
im Wasser, so dafi seine beiden Augen durchbohrt 
wurden. Sein Gewand aber, das er auf den Boden 
gelegt hatte, nahm ihm ein Dieb weg. Wahnsinnig 
vor Schmerz druckte jener die Hand auf die Augen, 
stieg aus dem Wasser und suchte zittemd nach seinem 
Gewande. 

Seine Gattin aber wollte einen Streit erregen, da- 
mit niemand Anted an dem Fange erwartete. Darum 
schmiickte sie sich an einem Ohre mit einem Palmen- 
blatt, beschmierte ein Auge mit Rufi von ihrem Koch- 
topf und ging mit einem Hunde auf dem Arm in das 
Nachbarhaus. Da sprach eine Freundin zu ihr: „In 
einem Ohre hast du ein Palmenblatt als Schmuck, das 
eine Auge hast du beschmiert und gehst von Haus zu 
Haus, indem du einen Hund wie einen lieben Sohn 
auf dem Arme tragst. Bist du dennverriickt geworden?" 
Jene antwortete: „Ich bin nicht verrtickt; du aber fahrst 
mich ohne Grand an und schmahst mich. Ich werde 
jetzt zum Dorfvorsteher gehen und dich in eine Strafe 
von acht Kahapanas 1 ) nehmen lassen." Nachdem sie so 

*) Chalmers macht zu dieser Stelie die Bemerkung, dafi hier 
ebenso wie im Jataka 137 nur kupferne Kahapanas gemeint sein 
konnen, statt, wie gewobnlich, goldene. Fur unsre Stelie trifft 
dies wohl zu (vgl. dazu auch S. 23, Anm. 3), nicht aber auf das 
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den Streit erregt, gingen sie beide zu dem Dorfvorsteher 
hin. Als hier der Streit untersucht wurde, fiel auf ihr 
Haupt allein die Strafe. Darauf band man sie und 
begann sie zu schlagen mit den Worten : „Zahle die 
Strafe!" 

Als die Baumgottheit dies ihr Geschick im Dorfe 
und das Ungliick ihres Mannes im Walde bemerkte, 
sagte sie, im Geaste des Baumes stehend: „He, Mann, 
deine Arbeit ist verloren im Wasser wie auf dem 
Lande; in beiden Beziehungen bist du geschadigt." Und 
darauf sprach sie folgende Strophe: 

„Durchbohrt die Augen, Kleid verloren, 
zur Straf verdammt im Freundeshaus; 
die Arbeit beider ist verloren 
wie in dem Wasser so am Land." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Angelfischer Devadatta, die Baumgottheit 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem doppelten Schaden. 


140. Die Erzahlung von der Kr£he. 

„Bestandig ist ihr Herz erschreckt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen, der gegen seine Verwandten wohltatig war. 
Die Erzahlung aus der Gegenwart wird im zwolften Buche 
im Bhaddasala-Jataka J ) berichtet werden. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Krahengeschlechte seine Wieder- 

137. Jataka, wo doch von den vergrabenen 400 Millionen die 
Rede ist. 

*) Dies ist das 465. Jataka: bei Fausboll Bd. IV, S. 144- 157. 
Auch im 7. und 22. Jataka wird darauf verwiesen. 



geburt. Eines Tages nun ging der Hauspriester des Ko- 
nigs, nachdem er aufierhalb der Stadt im Flusse gebadet 
hatte , mit Parf urns besprengt, mit einem Kranze geschmiickt 
und mit herrlichen Gewandern angetan in die Stadt 
hinein. Auf dem Torbogen des Stadttores safien zwei 
Krahen. Die eine von ihnen sprach zur andern : „ Freund, 
ich werde auf das Haupt dieses Brahmanen meine Ex- 
kremente fallen lassen." Die andre versetzte: „Moge 
dir dies nicht gefallen! Dieser Brahmane ist ein Herr 
und mit Herrenleuten ist eine Feindschaft etwas Boses. 
In seinem Zorne konnte er alle Krahen vernichten.“ 
„Ich kann aber nicht anders." „Man wird es ja sehen," 
erwiderte die zweite Krahe und flog davon. — Als nun 
der Brahmane gerade unter dem Torbogen war, lieB 
die Krahe auf sein Haupt ihren Kot fallen, wie wenn 
sie eine Guirlande herunterliefie. Der Brahmane wurde 
zornig und faBte HaB gegen die Krahen. 

Zu dieser Zeite hatte eine um Lohn Reis zer- 
stampfende Sklavin den Reis an der Haustiire in der 
Sonne ausgebreitet und gab darauf acht; als sie aber 
so dasafi, fiel sie in Schlaf. Ein Ianghaariger Bock aber, 
der ihre Ermudung wahrnahm, kam herbei und fraB 
vora Reis. Als sie erwachte und ihn sah, verjagte sie 
ihn. Der Bock kam ein zweites und ein drittes Mai 
wieder, als sie schlief, und fraB vom Reis. Als jene ihn 
zum dritten Male fortgejagt hatte, dachte sie: „Dieser 
wird, wenn er immer wieder davon friBt, noch die 
Halfte des ganzen Reises verzehren. Daraus wird mir 
ein groBer Schaden erwachsen. Jetzt will ich bewirken, 
dafi er nicht wieder kommt.“ Und sie nahm eine Fackel 
und setzte sich nieder, als ob sie schliefe. Als nun der 
Bock zum Fressen kam, sprang sie auf und schlug den 
Bock mit der Fackel. Seine Haare fingen Feuer. Als 
sein Korper brannte, lief er rasch davon um das Feuer 
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auszuloschen und walzte seinen Korper in einer Heu- 
htitte herum , die in der Nahe eines Elefantenhauses 
stand. Das Gras fing an zu brennen und die aufstei- 
genden Flamraen ergriffen das Elefantenhaus. Da aber 
das Elefantenhaus brannte, gerieten auch die Riicken 
der Elefanten in Brand und viele Elefanten trugenWun- 
den an ihren Korpern davon. — Die Arzte konnten die 
Elefanten nicht gesund machen und teilten dies dem 
Konige mit. Darauf sprach der Konig zu seinem Haus- 
priester: „0 Lehrer, die Elefantenarzte vermogen nicht 
die Elefanten zu heilen; kennst du nicht vielleicht ein 
Heilmittel?" „Ich kenne eines, o Grofikonig," erwiderte 
er. „Was mufi man nehmen?" „Krahenfett, o Grofi- 
konig." Darauf sagte der Konig: „Totet also die Krahen 
und bringt ihr Fett herbei!" 

Von da an wurden die Krahen getotet; da man 
aber kein Fett bei ihnen vorfand, warf man sie allent- 
halben auf einen Haufen. So kamen die Krahen in 
grofie Lebensgefahr. — Damals weilte der Bodhisattva 
in einem grofien Leichenfeldgeholze, umgeben von 
achtzigtausend Krahen. Da kam eine Krahe herbei und 
meldete dem Bodhisattva die entstandene Lebensgefahr. 
Er dachte: „Au8er mir ist niemand imstande die Lebens- 
gefahr wieder zu beseitigen, in der meine Anverwandten 
schweben. Ich werde sie beseitigen." Darauf stellte 
er sich die zehn Vollkommenheiten vor Augen 1 ), machte 
die Betatigung der Liebe zu seiner Fixhrerin, sprang 
mit einem Satz in die Hohe und flog durch ein ge- 
offnetes grofies Fenster in den Palast, wo er unter den 
Thron des Konigs schlupfte. Ein Mann wollte ihn er= 
greifen; der Konig aber, der auf seinem Throne safi, 
hielt ihn davon ab mit den Worten: „Packe ihn nicht." 

l ) Vgl. die ahnliche Stelle im 22. Jataka, der Erzahlung vom 
Hunde, S. 103 f. 



Nachdem das grofle Wesen sich einen Augenblick 
wieder erholt hatte, stellte er sich die Betatigung der 
Liebe vor Augen , kam unter dem Thronsessel hervor 
und sprach zum Konige: „0 Grofikonig, fur einen 
Konig ziemt es sich, die Regierung zu fiihren ohne auf 
Gunst u. dgl. !) Riicksicht zu nehmen; und was man 
tun muB, das soil man alles mit Aufmerksamkeit und 
Uberlegung tun. Ferner soil man nur das tun, dessen 
Ausfilhrung einen Erfolg mit sich bringt, und nichts 
anderes; und wenn Konige etwas tun, dessen Ausfuh- 
rung keinen Erfolg mit sich bringt, so entsteht daraus 
fiir viel Volks eine grofie Not, die zur Todesangst fuhrt. 
Der Hauspriester hat in seinem Hasse die Unwahrheit 
gesprochen; die Krahen haben namlich gar kein Fett." 

Als der Konig dies horte, war er daruber sehr be- 
friedigt; und er liefi dem Bodhisattva einen herrlichen 
goldenen Stuhl geben, ihn unter den Flugeln mit hundert- 
mal und tausendmal gelauterten Olen bestreichen, ihm 
auf goldener Platte eine eines Konigs wurdige treffliche 
Speise geben und liefi ihn Wasser trinken. Darauf 
sprach er zu dem grofien Wesen, das glucklich war 
und frei von Angst: „Weiser, du sagst, die Krahen 
haben kein Fett. Aus welchem Grunde haben sie kein 
Fett?“ Der Bodhisattva machte aus der ganzen Aus- 
einandersetzung uber die Ursache hiervon einen eim 
zigen Ruf-’) und sprach, die Wahrheit erklarend , fol 
gende Strophe: 

„Bestandig ist ihr Herz erschreckt; 
die ganze Welt stellt ihnen nach. 

Deshalb besitzen sie kein Fett, 
die Krahen, unsre Anverwandten." 

') Mit Gunst u. dgl. sind die vier ublen Wege gemcint; vgl. 
S. 104, Anm. x. 

2 ) d. h. er fafite die Erklarung in einer Strophe zusammen. 
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Nachdem das grofieWesen diesen Grund klargelegt 
hatte, belehrte es den Konig mit folgenden Worten: 
„0 Grofikonig, ein Konig darf ohne Aufmerksamkeit 
und ohne Uberlegung nichts tun.“ Hierviber befriedigt 
ehrte der Konig den Bodhisattva durch das Anerbieten 
mit ihm zu regieren 3 ). Der Bodhisattva aber gab dem 
Konige die Herrschaft zuriick, befestigte ihn in den 
ftinf Geboten und erbat fiir alle Geschopfe Schonung 
ihres Lebens. Nachdem derKbnig die Lehrunterweisung 
vernommen, gewahrte er alien Geschopfen Schonung 
ihres Lebens und liefi fur die Krahen bestandig Speise 
bereithalten. Tag fur Tag wurde ein Ammana 2 ) Reis 
gekocht, mit verschiedenen Arten des Wohlgeschmacks 
versehen und den Krahen zum Geschenk gegeben; dem 
Bodhisattva aber wurde nur Konigsspeise gereicht. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten : 
„Damals war der Konig von Benares Ananda, der Krahen- 
konig aber war ich. “ 

Ende der Erzahlung von der Krahe. 


141. Die Erzahlung von der Riesen- 
eidechse 3 ). 

„Wer mit den Bosen gem verkehrt." Dies erzShlte 
der Meister, da er im Vejuvana verweilte. mit Beziehung 


r ) Ich nehme hier Fausbolls Emendation an, der vorschlagt, 
statt des uberlieferten „ Bodhisattassa rajjena" zu lesen „Bodhi- 
sattam sarajjena". 

2 ) Ein Ammana ist ein ziemlich grofies Hohlmafi; es umfafite 
ii Donas zu 4 Alhakas (S. 432, Aam. 2). 

3 ) Es sind dieselben Tiere gemeint wie im 137. Jataka, nam- 
lich die Iguanas. Doch ist dort in der Ubersetzung nur das Wort 
„Eidechse“ gebraucht, weil es dort auf die Grofie nicht ankommt. 
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auf einen verraterischen Monch. Die Erzahlung aus der 
Gegenwart gleicht der im Mahilamukha-Jataka 1 ). 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Geschlechte der Rieseneidechsen 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, nahm 
er seinen Aufenthalt am Ufer des Flusses in einer 
grofien Hohle, umgeben von einigen hundert Riesen- 
eidechsen. — Sein Sohn, eine junge Eidechse, hatte 
mit einem Chamaleon Freundschaft geschlossen. In 
Eintracht lebte er mit ihm zusammen und legte sich 
ofters auf dasselbe in der Absicht es zu umarmen. 

Man meldete aber dem Eidechsenkonig, dafi sein 
Sohn mit dem Chamaleon vertraut sei. Der Eidechsen- 
konig liefi sein Sohnchen rufen und sprach zu ihm: 
„Mein Sohn, am unrechten Orte schenkst du Vertrauen. 
Die Chamaleone namlich sind niedrige Geschopfe; mit 
ihnen darf man keine Vertrautheit pflegen. Wenn du 
mit ihm vertraut bleibst, wird durch dies Chamaleon 
dieser ganze Eidechsenstamm zugrunde gehen. Pflege 
von jetzt an keine Freundschaft mit ihm.“ Jener aber 
tat es doch. Als nun der Bodhisattva trotz seines 
wiederholten Redens die Freundschaft seines Sohnes 
mit dem Chamaleon nicht hindern konnte, dachte er: 
, Jetzt wird uns durch das Chamaleon Leid widerfahren; 
wenn es so weit ist, muB man den Weg zur Flucht 
bereit halten.“ Und er lieB auf einer Seite einen ge- 
heimen Ausgang machen. 

Sein Sohn aber wurde allmahlich groB an Korper, 
das Chamaleon jedoch blieb so wie vorher. Der andre 
nun legte sich immer wieder auf das Chamaleon in der 
Absicht es zu umarmen und es war, wie wenn eine 
Bergspitze das Chamaleon bedeckte. Als dies so ge- 


l ) Dies ist das 26. Jataka; iibersetzt oben S. 116 — 120. 
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plagt wurde, dachte es: „ Wenn dieser mich noch einige 
wenige Tage so umarmt, so lebe ich nicht mehr; ich 
werde mich mit einem Jager zusammentun und dies 
Eidechsengeschlecht vernichten. “ 

Als nun eines Tages im Sommer eine Regen wolke 
sich entlud, kamen die Ameisen aus ihrem Ameisen- 
haufen hervor 1 ). Darauf verliefien allenthalben die 
Rieseneidechsen ihre Wohnungen und verzehrten die 
Ameisen. Ein Eidechsenjager aber nahm, um die 
Eidechsenhohle zu zerstdren, einen Spaten und ging 
mit seinen Hunden in den Wald. Als das Chamaleon 
ihn sah, dachte es: „Heute werde ich meinen Wunsch 
erfullen;“ und es kam herzu, legte sich unweit von ihm 
hin und fragte: „He, Mann, warum wandelst du im 
Walde umher?" Er antwortete: „Um Eidechsen zu 
fangen." Darauf sagte das Chamaleon: „Ich kenne den 
Aufenthaltsort einiger hundert Rieseneidechsen; nimm 
Feuer und Stroh mit und komme!" Und es fiihrte 
ihn dorthin und sprach: „Wirf an dieser Stelle das 
Stroh hin, stecke es in Brand und erzeuge dadurch 
Rauch; stelle aufierdem deine Hunde auf alien 
Seiten auf, nimm selbst einen grofien Hammer, trifif 
damit alle herauskommenden Eidechsen, tote sie und 
mache einen Haufen davon!“ Nachdem es so gesagt, 
dachte es: „Heute werde ich den Rticken meines Fein- 
des sehen;“ und es legte sich an einem Orte hin, den 
Kopf in die Hohe haltend. 

Darauf machte der Jager von dem Stroh einen 
Rauch. Der Rauch drang in die Hohle. Die Eidechsen, 
vom Rauch geblendet und von Todesfurcht erfullt, be- 
gannen herauszukommen und davonzulaufen; der Jager 
aber traf alle, die herauskamen, und totete sie. Die 


’) Vgl. die ganz gleiche Schilderung S. 515. 
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aber seiner Hand entkamen, packten die Hunde. So 
sturzten die Eidechsen in grofies Ungltick. • — Der Bo- 
dhisattva aber merkte, dafi durch das Chamaleon diese 
Not verursacht sei, und dachte sich: „Mit schlechten 
Menschen darf man keine Freundschaft haben; durch 
Bose namlich entsteht kein Gluck. So ist durch das 
eine bose Chamaleon ilber so viele Eidechsen Verderben 
gekommen." Und indem er durch den geheimen Aus- 
gang davonlief, sprach er folgende Strophe: 

„Wer mit den Bosen gern verkehrt, 
dem geht es nicht bestandig gut; 
wie das Chamaleon die Echsen, 
er selbst sich ins Verderben stiirzt." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Damals war das Chamaleon Devadatta, der Sohn 
des Bodhisattva, das ungehorsame Rieseneidechsenjunge, 
war der verraterische Monch , der Rieseneidechsenkonig 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Rieseneidechse. 


142. Die Erzahlung von dem Schakal. 

„Dies ist ja schwer bei dir zu merken.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf die Versuche Devadattas ihn zu toten. — Als in der 
Lehrhalle der Meister die Unterhaltung der Monche ver- 
nommen hatte, sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
ist Devadatta bemuht mich zu toten, sondern auch friiher 
schon war er dazu bemuht; er konnte mich aber nicht 
toten, sondern geriet selbst dadurch in Not." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schakalgeschlechte seine Wieder- 
geburt. Er wurde der SchakalkOnig und verweilte, 
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von einer Schakalschar umgeben, in einem Leichenfeld- 
geholz. — Zu der Zeit war zu Rajagaha ein Fest. Die 
Leute tranken sehr viel Branntwein; es war namlich 
ein Branntweinfest. Bei dieser Gelegenheit nun liefi 
eine grofie Menge von Spitzbuben viel Branntwein und 
Fleisch holen; geschmuckt und geziert sangen sie, tranken 
Branntwein und afien Fleisch. Noch wahrend der ersten 
Nachtwache ging ihnen das Fleisch aus; Branntwein 
dagegen war noch viel vorhanden. Da sagte einer: 
„Gib mir ein Stuck Fleisch," erhielt aber zur Antwort: 
„Das Fleisch ist zu Ende gegangen; es ist keines mehr 
da.“ Darauf sprach er: „Solange ich da bin, gibt es 
keinen Mangel an Fleisch;" denn er dachte: „Ich will 
auf dem Leichenfelde die Schakale, die um das Fleisch 
der Toten zu verzehren dorthin kommen, toten und ihr 
Fleisch holen." Und er nahm einen Hammer, verliefi 
die Stadt durch die Offnung des Abzugskanals , begab 
sich nach dem Leichenfelde und legte sich, den Ham- 
mer festhaltend, ausgestreckt hin wie ein Toter. 

In diesem Augenblicke kam der Bodhisattva, von 
seiner Schakalschar umgeben, dorthin. Als er ihn sah, 
merkte er, daB es kein Toter sei. Er dachte aber: 
„Ich will mich noch genauer verge wissern," und ging 
in die Windrichtung von jenem; da witterte er den 
Hauch seines Korpers. Als er nun mit Sicherheit er- 
kannt hatte, daB jener kein Toter sei, dachte er: „Ich 
will ihn beschamen und dadurch zum Weggehen be- 
wegen;" und er ging hin und begann in die Spitze 
des Hammers zu beifien. Der Spitzbube liefi den Ham- 
mer nicht los, sondern faBte ihn fester, ohne den Heran- 
kommenden anzusehen. Da ging der Bodhisattva zuriick 
und sagte: „He, Mann, wenn du tot warest, wtirdest 
du den Hammer nicht fester fassen, da ich ihn weg- 
ziehen wollte. Darum ist es schwer zu merken, ob du 
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tot oder lebendig bist.“ Und nach diesen Worten sprach 
er folgende Strophe: 

,,Dies ist ja schwer bei dir zu merken, 
warum du liegst, als warst du tot; 
obwohl man an dem Hammer zieht, 
lafit deine Hand ihn doch nicht los." 

Nach diesen Worten dachte der Spitzbube: „Jener 
weifi, dafi ich nicht tot bin;“ und er stand auf und 
warf den Hammer nach ihm. Der Wurf mifigluckte. 
Da rief der Spitzbube: „Geb, jetzt habe ich dich ver- 
fehlt.“ Der Bodhisattva aber drehte sich um und sagte: 
„He, Mann, mich hast du verfehlt; die acht grofien 
Hollen und die sechzehn kleinen Hollen *) aber ver- 
fehlst du nicht!" Nach diesen Worten entfernte er sich. 
Der Spitzbube aber verlieB das Leichenfeld, wusch sich 
an der Umzaunung 2 ) und kehrte auf demselben Wege, 
den er gekommen, in die Stadt zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Damals war der Spitzbube Devadatta, der Schakal- 
konig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Schakal. 


143. Die Erzahlung von dem Aufleuchten. 

„Verspritzt ist jetzt dir dein Gehirn." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
darauf, dafi Devadatta sich auf dem Geierskopf das Buddha- 
wesen anmafite 3 ). Als namlich Devadatta die Fahigkeit 


J ) Die Zahl der kleinen Hollen wird oft viel hoher, bis 136, 
angegeben 

*) Denn durch den Besach des Leichenfeldes ist er natUrlich 
unrein geworden. 

*) Vgl. die Schilderung in „Leben des Bnddha‘% S. 184 ff- 
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zur Ekstase verloren und Ehre und Ansehen eingebufit 
hatte, dacbte er; „Dies ist ein Mittel" und erbat vom 
Meister die fiinf Wunsche 1 ). Als er sie nicht gewahrt be- 
kam, nahm er fiinfhundert Monche, Gefahrten der beiden 
hervorragendsten Schuler 2 ), die erst vor kurzem die Welt 
verlassen hatten und noch unerfahren waren in Lehre und 
Disziplin, mit sich nach dem Geierskopf, spaltete so die 
Gemeinde und tibte die Leitung der getrennten, abgeson- 
derten Gemeinde aus. — Als der Meister merkte, dab die 
Einsicht dieser Monche zur Reife gelangt sei, schickte er 
seine zwei hervorragendsten Schuler hin. Als Devadatta 
sie sah, erklarte er befriedigten Herzens wahrend der Nacht 
die Lehre. Dann dachte er: „Ich will die Buddhaanmut 
zeigen;“ und er nahm das Buddhabenehmen an und sprach: 
„Frei von Miidigkeit und Tragheit, lieber Sariputta, ist die 
Monchsgemeinde; erstrahlen soil ftir diese Monche die Er- 
klarung der Lehre. Mein Riicken aber ist ermattet; ich 
will ihn ausstrecken.“ Nach diesenWorten schlief er ein. — 
Die beiden hervorragendsten Schiller aber erklarten den 
Monchen die Lehre, belehrten sie fiber die Fruchte der 
Wege 3 ) und kehrten darauf mit ihnen alien nach dem 
Veluvana zuriick. 

Als aber Kokalika 4 ) das Kloster leer sah, ging er zu 
Devadatta hin und sagte zu ihm: „Freund Devadatta, die 
beiden hervorragendsten Schuler haben dein Gefolge zer- 
stort und sind weggegangen, nachdem sie das Kloster leer 
gemacht. Warum schlafst du aber auch?“ Darauf zog er 
ihm das Obergewand weg und stiefi ihn, wie wenn er in 
einen Wall einen Pfahl einrammen wiirde 5 ), mit der Ferse 
auf die Brust. Sofort strdmte jenem Blut aus dem Munde 
und von da an war er krank 6 ). 

Der Meister fragte den Thera: „ Sariputta, was tat 
Devadatta, da ihr kamt?" „Herr, als Devadatta uns sah, 
wollte er die Buddhaanmut zeigen, nahm das Buddha- 


4 ) Diese funf Wunsche sind S. 61, Anm. 4 angeliihrt. 

*) Die hervorragendsten Schuler sind Sariputta und Mogallana. 

3 ) Namlich der vier Wege zum Nirvana; vgl. S. 6, Anm. 1. 

4 ) Der bedeutendste Anhanger Devadattas; vgl. S. 448, Anm. 3. 

6 ) Der Sinn der Stelle scheint dieser von Chalmers angege- 

bene zu sein; der Wortlaut steht aber nicht fest, da die Hand- 
schriften weit auseinander gehen. 

*) Nach andrei Uberlieferung fand Devadatta damals infolge 
des Blutsturzes seinen Tod. 

D u t o i t , Jatakam. 
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benehmen an und sturzte dadurch in grofies Verderbeu." 
Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, o Sariputta, 
ist Devadatta, da er mich nachahmte, in das Verderben 
gestiirzt, sondern auch fruher schon ging es ihm so." Und 
auf die Bitte des Thera erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Mahnenlowe und wohnte in der 
Gegend des Himalaya in der Goldhohle. Eines Tages 
ging er aus der Goldhohle heraus, reckte sich, schaute 
nach den vier Himmelsgegenden, stiefi das Lowengebriill 
aus und suchte sich Nahrung. Er totete einen grofien 
Buffel und verzehrte sein Fleisch; dann stieg er in einen 
Teich, fiillte seinen Leib mit edelsteinfarbigem Wasser 
und ging darauf wieder nach seiner Hohle zu. Hier 
sah ein Schakal, der sich Nahrung suchte, plotzlich den 
Lowen; da er ihm nicht mehr entrinnen konnte, fiel er 
dem Lowen zu Fiifien und blieb liegen. Als der Lowe 
ihn fragte: „Was willst du, Schakal?", erwiderte 
er: „Gebieter, ich will deine FiiBe verehren." Der 
Lowe entgegnete: „Gut, korame und warte mir auf; ich 
werde dir vortreffliches Fleisch zu fressen geben;" und 
er nahm den Schakal mit nach der Goldhohle. 

Von da an frafi der Schakal, was der Lowe tibrig 
liefi, und nach kurzer Zeit bekam er einen dicken Kor- 
per. Als nun eines Tages der Lowe in der Hohle lag, 
sprach er zu ihm: „Gehe, Schakal, stelle dich auf den 
Gipfel des Berges und wahle dir von den am Fufie 
des Berges wandelnden Elefanten, Plerden, Biiffeln und 
dergleichen ein Tier aus, dessen Fleisch du fressen 
willst. Dann komme zu mir und sage: ,Das und das 
Fleisch mochte ich fressen,* verehre mich und sprich: 
,Leuchte auf, Gebieter!* Ich werde dann dies Tier 
toten, sein Fleisch verzehren und dir auch davon geben." 
— Der Schakal stieg auf den Gipfel des Berges, sah 
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sich die verschiedenen Tiere an und teilte, nachdem er 
in die Goldhohle zurtickgekehrt war, dem Lowen mit, 
wessen Fleisch er fressen wolle; darauf fiel er ihm zu 
Fiifien und sprach: „Leuchte auf, Gebieter!" Der Lb we 
sprang schnell auf und brachte das Tier urns Leben, 
auch wenn es ein briinstiger, starker Elefant war; dann 
verzehrte er das treffliche Fleisch und gab dem Schakal 
auch davon. Der Schakal aber frafi Fleisch, bis sein 
Bauch gefilllt war; dann ging er in die Hohle und 
schlief. 

Als nun die Zeit verging, wurde folgender Wunsch 
immer starker in ihm: „Auch ich bin ein Vierfufiler; 
warum lasse ich mich Tag fur Tag von anderen er- 
nahren? Von jetzt an will ich selbst Elefanten und 
andere Tiere erlegen und ihr Fleich fressen. Auch der 
Lowe , der Konig der Tiere, totet die Elefanten nur 
kraft des Spruches: ,Leuchte auf, Gebieter!* Ich werde 
mich vom Lowen ebenso anreden lassen: ,Leuchte auf, 
Schakal;* dann werde auch ich einen starken Elefanten 
toten und sein Fleisch fressen. “ Und er ging zu dem 
Lowen hin und sprach: „Gebieter, ich fresse schon 
lange das Fleisch der starken Elefanten, die Ihr getotet. 
Auch ich mochte einen Elefanten erlegen, sein Fleisch 
fressen und dann in der Goldhohle an der Stelle mich 
niederlegen, wo Ihr liegt. Ihr aber sucht Euch einen 
am FuBe des Berges herumwandelnden starken Elefanten 
aus, kommt zu mir und sagt: ,Leuchte auf, Schakal!* 
Seid doch nicht so neidisch!" Der Lowe aber ant- 
wortete ihm: „0 Schakal, nur das Lowengeschlecht 
besitzt die Fahigkeit einen Elefanten zu toten; einen 
Schakal aber, der imstande ware einen Elefanten zu 
erlegen und sein Fleisch zu fressen, gibt es nicht auf der 
Welt. Moge dir dies nicht gefallen! Bleibe nur bei 
dem Verzehren der von mir getoteten starken Elefanten." 
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Jener aber wollte trotz dieser Worte nicht nachgeben, 
sondern bat immer wieder. 

Als der Lowe ihn nicht mehr zuriickhalten konnte, 
willigte er ein, indem er sagte: „Komme also an 
meinen Aufenthaltsort und lege dich nieder." Nachdem 
er den Schakal in der Goldh6hle sich hatte niederlegen 
lassen, sah er am Fufie des Berges einen starken, 
briinstigen Elefanten; und er kam an die Tiire der 
Hohle und sprach: „Leuchte auf, Schakal!" Der Scha- 
kal ging aus der Goldhohle heraus, reckte sich, schaute 
nach den vier Himmelsgegenden , briillte dreimal und 
wollte dem briinstigen, starken Elefanten auf seine 
Stirngeschwulst springen; er verfehlte ihn aber und fiel 
ihm zu FiiBen. Der Elefant hob den rechten Fufi auf 
und trat auf seinen Kopf; dadurch wurden seine Kopf- 
knochen vollstandig zermalmt. Darauf scharrte der 
Elefant den Korper des Schakals mit seinem FuBe zu- 
sammen, machte einen Haufen daraus und liefi seinen 
Mist darauf fallen ; dann stieB er einen T on aus wie von 
einer Muscheltrompete und ging in den Wald zuruck. 

Als der Bodhisattva diese Begebenheit bemerkte, 
sagte er: „Jetzt leuchte auf, Schakal!" Und darauf 
sprach er folgende Strophe: 

„Verspritzt ist jetzt dir dein Gehirn, 
zerspalten ist dein Schadel dir, 
gebrochen alle Rippen sind; 
ftirwahr, du leuchtest heute auf." 

Nachdem der Bodhisattva diese Strophe gesprochen, 
verlebte er den Rest seines Lebens und gelangte hier- 
auf an den Ort seiner Bestimmung. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der Schakal Devadatta, der Lowe aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung vom Aufleuchten. 
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144. Die Erzahlung von dem Schwanze. 

„Viel ist dies, du unweiser Leiderzeuger." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die falsche Askese der Ajivika-Monche 1 ). Da- 
mals namlich betatigten Ajivika-Monche hinter dem Jetavana 
in mancherlei Art falsche Askese 2 ). Als aber sehr viele Monche 
sahen, wie diese mit Knien sich abmuhten, sich in der Luft 
hin und her schwenken lieBen, auf Dornen ruhten, funf- 
fach sich abtoteten 3 ) und sonstige falsche Sonderaskese 
trieben, fragten sie den Erhabenen: „Gibt es wohl, Herr, 
durch diese falsche Askese eine Forderung?" Der Meister 
antwortete: „Durch eine derartige falsche Askese, ihr 

Monche, gibt es keinen Nutzen und keine Forderung. 
In fruherer Zeit mein ten Weise, durch eine derartige 
Askese werde ihnen ein Nutzen oder eine Forderung er- 
wachsen, und nahmen deshalb Feuer und gingen in den 
Wald. Als sie aber keinerlei Forderung infolge des Feuer- 
opfers u. dgl. bemerkten, loschten sie das Feuer mit Wasser 
aus und betrieben emstlich die Meditation. Dadurch er- 
reichten sie die Erkenntnisse und die Vollendungen und 
gelangten hierauf in die Brahmawelt." Nach diesenWorten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie des 
Nordens seine Wiedergeburt. Am Tage seiner Geburt 
nahmen seine Eltern Feuer und hoben es auf. Als er 
sechzehn Jahre alt war, sprachen sie zu ihm: „Sohn, 
wir haben am Tage deiner Geburt Feuer genommen. 
Wenn du das hausliche Leben fuhren willst, so erlerne 
die drei Veden; wenn du aber in die Brahmawelt ge- 
langen willst, so nimm das Feuer, gehe in den Wald 

‘) Uber diese nackten Asketen vgl. S. 213, Anm. 1. 

*) Diese verschiedenen Arten der Askese sind im 12. Sutta 
des Majjhima-Nikaya angefiihrt; ubersetzt u. a. in ..Leben des 
Buddha", S. 45 ff. 

3 ) Chalmers ubersetzt „scorching themselves whith five fires" ; 
doch entspricht dies nicht der gewohnlichen AufFassung von 
tapas = Askese. 
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und unterhalte es dort. So wirst du dem grofien 
Brahma gefallen und die Brahmawelt erreichen." Der 
Sohn erwiderte: „Mich verlangt nicht nach der Haus- 
lichkeit;" und er nahm das Feuer, ging in den Wald, 
erbaute sich eine Einsiedelei und blieb im Walde, das 
Feuer besorgend. 

Als er eines Tages in einem Nachbardorfchen ein 
Rind zum Geschenk erhielt, fiihrte er dies Rind nach 
seiner Einsiedelei und dachte: „Ich werde den erha- 
benen Agni 1 ) Rindfleisch verzehren lassen." Da kam 
ihm folgender Gedanke: „Hier ist kein Salz; der er- 
habene Agni wird Ungesalzenes nicht essen konnen. 
Ich will vom Dorfe Salz holen und dem erhabenen 
Agni ein gesalzenes Gericht zu essen geben." Darauf 
band er das Rind dort an und ging in das Dorf um 
Salz zu holen. Als er sich dorthin entfernt hatte, 
kamen sehr viele Jager an diesen Ort; als sie das Rind 
saen, schlachteten sie es, kochten das Fleisch und ver- 
zehrten es. Den Schwanz, die Unterschenkel und das 
Fell warfen sie dort weg und gingen mit dem iibrig 
gebliebenen Fleisch fort. 

Als der Brahmane zuriickkehrte und nur den 
Schwanz usw. sah, dachte er: „Dieser erhabene Agni 
ist nicht einmal imstande sein Eigentum zu beschiitzen ; 
wie wird er da mich beschiitzen konnen? Dieser Agni 
mufi eine nutzlose Existenz haben; von ihm aus kommt 
kein Heil und keine Forderung." Und da er den Ge- 
fallen an der Unterhaltung des Feuers verloren, sagte 
er: „ Holla, erhabener Agni, wenn du dein Eigentum 
nicht beschiitzen kannst, wie wirst du da mich be- 
schutzen kbnnen? Es gibt kein Fleisch mehr; sei mit 


l ) Agni, pa. Aggi, ist der Gott des Feuers, der durch Unter- 
halten des heiligen Feuers verehrt wird. 
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diesem zufrieden!" Damit warf er den Schwanz usw. 
in das Feuer und spraeh folgende Strophe: 

„Viel ist dies, du unweiser Wesenkenner 1 ), 
dafi wir dich mit dem Schwanze nur verehren. 

Obwohl du Fleisch verdienst, gibt’s heut’ kein Fleisch 
mehr; 

sei dafiir, Herr, mit diesem Schwanz zufrieden." 

Nach diesen Worten loschte das groBe Wesen das 
Feuer mit Wasser aus und betatigte die Weltflucht der 
Weisen. Dadurch erreichte er die Vollkommenheit und 
die Erkenntnisse und gelangte in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
Asket, der das Feuer ausloschte, war ich zu der Zeit.“ 
Ende der Erzahlung vom Schwanze. 


145. Die Erzahlung von Radha. 

„Du weifit nicht, Radha, wieviel wohl.“ Dies erzablte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Verlockung durch die friihere Frau. Die Begeben- 
heit aus der Gegenwart wird im Indriya-Jataka 2 ) erzahlt 
werden. — Der Meister aber spraeh zu dem Monche: „0 
Mdnch, das weibliche Geschlecht ist unbehutbar; auch 
wenn man eine Wache dazustellt, kann man es nicht be- 
wachen. Auch in friiherer Zeit konntest du es nicht be- 
wachen, obwohl du eine Wache dazu stelltest; wie willst 
du es jetzt bewachen?" Nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva als ein Papagei seine Wieder- 
geburt. Im Reiche Kasi hielt ein Brahmane den Bodhi- 
sattva und dessen jungsten Bruder an Kindesstatt und 


1 ) Ein Beiname des Agni. 

2 ) Dies ist das 423. Jataka; bei Fausboll Bd. Ill, S. 461 — 469. 
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zog sie auf. Von ihnen hatte der Bodhisattva den Namen 
Potthapada *) ; der andre hiefi Radha. — Die Gattin dieses 
Brahmanen aber fiihrte einen schlechten Wandel und 
war lasterhaft. Als er nun eines Geschaftes wegen ein- 
mal wegging, sagte er zu den beiden Briidern: „Ihr 
Lieben, wenn eure Mutter, die Brahmanin, schlechten 
Wandel fiihrt, so haltet sie zuriick." Der Bodhisattva 
entgegnete: „Gut, Vater; wenn wir sie zuruckhalten 
konnen, so wollen wir sie zuruckhalten; wenn wir es 
nicht konnen, werden wir schweigen." Nachdem so der 
Brahmane seine Gattin den Papageien anbefohlen hatte, 
reiste er seines Geschaftes wegen fort. 

Von dem Tage seiner Abreise aber begann die 
Brahmanin zu sundigen und der Kommenden und Gehen- 
den war kein Ende. Als Radha ihr Tun bemerkte, 
sprach er zum Bodhisattva: „Briiderchen, unser Vater 
ging fort mit den Worten: ,Wenn eure Mutter schlech- 
ten Wandel fiihrt, so haltet sie zuriick. 1 Jetzt aber fiihrt 
sie einen schlechten Wandel; wollen wir sie also davon 
zuruckhalten!" Der Bodhisattva aber erwiderte: „Lieber, 
du sprichst so infolge deiner Unklugheit und deinerTor- 
heit. Ein Weib namlich kann man nicht bewachen, 
auch wenn man es aufhebt und bei sich tragt. Was 
man aber nicht tun kann, das soil man nicht tun." 
Und nach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 

„Du weifit nicht, Radha, wieviel wohl 
bis Mitternacht noch nicht gekommen 2 ). 

Du redest Unvernunftiges ; 

nicht liebt dies Weib mehr ihren Mann." 

Nachdem er Radha diese Ermahnung gegeben, liefi 
er ihn nicht mehr mit der Brahmanin reden: diese 

*) Dies ist auch der Name eines Monats. 

*) d. h. auch zur Mitternachtszeit hort das Ein- und Ausgehen 
der Liebhaber noch nicht auf. 
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aber tat, bis der Brahmane zuruckkehrte, wie ihr be- 
liebte. 

Als der Brahmane zuruckkehrte , fragte er Pottha- 
pada: „Mein Sohn, wie war deine Mutter?" Darauf 
erzahlte der Bodhisattva dem Brahmanen alles, wie es 
sich zugetragen hatte; und nachdem er hinzugefugt: 
„Was tust du, Vater, mit einer lasterhaften Frau?", 
schlofi er mit den Worten: „ Vater, nachdem wir die 
Schuld der Mutter berichtet, konnen wir nicht mehr 
hier bleiben." Darauf verehrte er die Fiifie des Brah- 
manen, flog mit Radha zusammen in die Hohe und 
begab sich in den Wald. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verkundigte er die Wahrheiten; am Ende der Ver- 
kundigung der Wahrheiten aber gelangte der unzufriedene 
Monch zur Frucht der Bekehrung. „Damals aber waren 
der Brahmane und die Brahmanin dieselben zwei Leute wie 
jetzt, Radha war Ananda, Potthapada aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Radha. 


146. Die Erzahlung von der Krahe. 

„Schon mud’ sind unsre Kinnbacken." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf eine grofie Anzahl alter Monche. Diese waren nam- 
lich in ihrer Laienzeit wohlhabende, reiche Gutsbesitzer zu 
Savatthi, miteinander befreundet und taten gute Weike. 
Als sie die Predigt des Meisters vernahmen, dachten sie: 
„Wir sind hochbetagt; was soil uns das Leben im Hause? 
Wir wollen bei dem Meister in der herrlichen Buddhalehre 
Monch werden und dem Leiden ein Ende machen." Und 
sie ubergaben ihr ganzes Vermogen ihren Sbhnen, Toch- 
tern und anderen Verwandten, verliefien die Schar ihrer 
Verwandten, die TrSnen im Antlitz hatten, baten den 
Meister um Aufnahme in den MOnchsstand und wurden 
Mdnche. Nachdem sie aber Monche geworden, fuhrten sie 
kein dem Monchsstand entsprechendes Asketenleben und 
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erlemten wegen ihres Alters auch nicht die Lehre; sie 
erbauten sich vielmehr, als wenn sie trotz ihrem Monchs- 
leben noch im Laienstande lebten , an der Grenze des 
Klosters Laubhutten und lebten einzeln. Auch wenn sie 
Almosen sammelten, gingen sie nicht anderswohin, sondern 
nur in das Haus ihrer Sohne und Frauen und speisten 
daselbst. 

Die fruhere Frau von einem unter ihnen war die Auf 
warterin aller dieser alten Theras. Daher nahmen auch die 
ubrigen die von ihnen geholte Speise mit in deren Haus, 
wo sie sich niedersetzten und ihr Mahl verzehrten; sie 
aber gab ihnen wurzige Sauce dazu, soviel sie aufgehoben 
hatte. Diese Frau aber wurde von einer Krankheit er- 
griffen und starb. Da gingen diese alten Monche in das 
Kloster, fafiten sich gegenseitig um den Hals und klagten: 
„Die Laienschwester , die uns den siifien Wohlgeschmack 
spendete, ist gestorben!" So standen sie am Ende des 
Klosters und weinten. — Von alien Seiten kamen die 
Mhnche zusammen, die diesen Laut vernommen, und frag- 
ten: „Freunde, warum weint ihr?“ Sie antworteten: 
„Die frtihere Frau unsres Freundes ist gestorben, die 
siifien Wohlgeschmack spendete. Sie war gar sehr eine 
Hilfe fur uns. Woher sollen wir jetzt etwas derartiges er- 
halten? Aus diesem Grunde weinen wir.“ 

Als aber die Mdnche die Veranderung bei ihnen wahr- 
genommen hatten, begannen sie in der Lehrhalle folgendes 
Gesprach: „Freund, aus diesem Grunde haben sich die 
hochbetagten Theras gegenseitig um den Hals gefafit und 
stehen weinend am Ende des Klosters." Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Erzbhlung, ihr Monche, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als geantwortet 
wurde: „Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, 
ihr Monche, weinen diese bestandig tiber den Tod dieser 
Frau; auch frQher schon, als sie im Krahengeschlechte 
wiedergeboren waren, haben sie, da sie dieselbe tot im 
Meere sahen, sich abgemuht das Wasser des Meeres aus- 
zuschopfen und so dieselbe herauszuholen und wurden 
durch Weise am Leben erhalten". Und nach diesen Wor- 
ten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisatta seine Wiedergeburt als eine Gottbeit im 
Meere. Es ging aber ein Krahenmannchen, um sich 
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Futterzu suchen, mit seiner Gattin, dem Krahenweibchen, 
nach dem Ufer des Meeres. Zu dieser Zeit hatten die 
Leute am Ufer des Meeres mit Milch, Reisbrei, Fischen, 
Fleisch, Branntwein u. dgl. den Nagas 1 ) ein Opfer dar- 
gebracht und hatten sich dann entfernt. Als das Krahen- 
mannchen an die Opferstatte kam und die Milch und 
die tibrigen Speisen bemerkte, verzehrte er mit dem 
Krahenweibchen die Milch, den Reisbrei, Fische, Fleisch 
usw. und trank dazu viel Branntwein. Vom Brannt- 
wein berauscht dachten die beiden: „Wir wollen uns 
auf dem Meere ergehen," setzten sich an das Ende des 
Gestades und begannen zu baden. Da kam eine Welle, 
fafite das Krahenweibchen und fiihrte es in das Meer. 
Ein Fisch fraB ihr Fleisch auf und schlang es hinunter. 
Das Krahenmannchen aber weinte und klagte: „Meine 
Gattin ist gestorben!" 

Da versammelten sich viele Krahen, als sie seine 
Klagelaute horten, und fragten: „Warum weinst du?“ 
Als sie vernahmen, ihre Freundin sei, als sie am Rande 
des Gestades badete, von einer Welle fortgerissen wor- 
den, schrien sie alle zusammen und weinten auch. Da 
kam ihnen folgender Gedanke: „Was vermag denn 
dies Meereswasser gegen uns? Wir wollen das Wasser 
ausschopfen, das Meer leer machen und unsre Freundin 
herausholen. 11 Und sie fullten immer von neuem ihren 
Schnabel und spieen das Wasser wieder aus. Da aber ihre 
Kehlen durch das Salzwasser trocken wurden, erhoben 
sie sich allmahlich, begaben sich auf das feste Land 
und ruhten aus. Als nun ihre Kinnbacken ermudet, 
ihre Schnabel ausgetrocknet und ihre Augen gerotet 

') Die Nagas sind gottliche Schlangenwesen mit meist drei 
Oder noch mehr Kopfen. Sie sind den Menschen feind; doch 
wurden einige durch Buddha bekehrt. Vgl. die schone Stelle in 
„Leben des Buddha 11 , S. 63. 
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waren, sagten sie schlaftrunken zueinander: „He, wir 
nehmen das Meerwasser und lassen es aufien hinfallen; 
die Stelle aber, wo wir es hernehmen, wird wieder 
voll von Wasser. Wir werden das Meer nicht leer 
machen konnen." Und darauf sprachen sie folgende 
Strophe: 

„Schon mud’ sind unsre Kinnbacken 
und ausgetrocknet ist der Mund. 

Wir muhen uns und konnen’s nicht, 
denn voll bleibt doch der Ozean." 

Nach diesen Worten aber plapperten alle Krahen: 
„Dies Krahenweibchen hatte einen so schonen Schnabel, 
so runde Augen, eine solch schone Gestalt, eine so stifie 
Stimme! Durch dies rauberische Meer ist sie uns ver- 
loren gegangen." Als sie aber das Meer so an plapperten, 
zeigte ihnen die Gottheit eine Schreckensgestalt und 
verjagte sie damit. So wurden sie gerettet. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
das Krahenweibchen diese fruhere Frau, das Krahenmannchen 
war der hochbetagte Thera, die tibrigen Krahen waren die 
anderen alten Monche, die Meeresgottheit aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von der Krahe. 


147. Die Erzahlung von der Roseniarbe. 

„ Nicht dies schmerzt mich; das andre qualt.“ Dies 
erzdhlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen unzufriedenen Monch. Dieser namlich 
antwortete auf die Frage des Erhabenen: „Ist es wahr, 
Monch, dafi du unzufrieden bist?“ „Ja, es ist wahr.“ 
Darauf fragte Buddha weiter: „Durch wen bist du unzu- 
frieden geworden?" und jener erwiderte: „Durch meine 
fruhere Frau. Sufien Wohlgeschmack, Herr, spendet diese 
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Frau 1 ); ich kann nicht ohne sie leben." Darauf spracb 
der Meister zu ihm: „Dies Weib, o Monch, bewirkt deine 
Scbadigung. Schon in fruherer Zeit wurdest du ihret- 
wegen an einen Pfahl gespiefit; da du nur uber sie jam- 
mertest, wurdest du nach deinem Tode in der Holle 
wiedergeboren. Warum verlangst du wieder naeh ihr?“ 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahraadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine in der Luft wohnende Gottheit. 
Nun fand zu Benares das grofie Nachtfest des Monats 
Kattika statt. Man hatte die Stadt wie eine Gotterstadt 
geschmuckt und alle Leute waren mit der Festfeier be- 
schaftigt. — Ein Mann aber, der im Elend lebte, besafi 
nur ein einziges ganzes Gewanderpaar. Dieses nun liefi 
er sauber waschen und walken, so dafi es hundert und 
tausend Falten erhielt; so hob er es auf. Seine Gattin 
aber sprach zu ihm: „Herr, ich wiinsche ein safflor- 
farbenes Untergewand und Obergewand anzuziehen und 
an deinem Halse hangend die Kattikanacht herumzu- 
wandeln." Er antwortete: „Liebe, woher sollen wir 
Armen Safflor nehmen? Ziehe ein reines Kleid an und 
feiere so das Fest.“ „Wenn ich kein safflorfarbenes 
Kleid erhalte, werde ich mich nicht an dem Feste er- 
gehen; nimm dir eine andre Frau und feiere es mit 
ihr.“ „Liebe, warum qualst du mich? Woher sollen 
wir Safflor nehmen?" „Herr, wenn ein Mann etwas 
wunscht, was ist dann unmoglich? Gibt es nicht viel 
Safflor im Schatze des Konigs?" „Liebe, dieser Ort 
gleicht einem von Damonen besessenen Lotosteiche. 
Stark ist die Wache; ich kann nicht dorthin gelangen. 
Moge dir dies nicht gefallen; sei zufrieden mit dem, 


t *) Im Texte steht hier derselbe Ausdruck wie an der ent- 

sprechenden Stelie des vorhergehenden Jataka; hier scheint das 
Wort jedoch im allgemeinen Sinne gebraucht zu sein. 
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was du bekommst." „Herr, wenn es bei Nacht dunkel 
ist, gibt es fur einen Mann keinen Ort , an den er nicht 
gelangen konnte." 

Als sie immerwieder so sagte, gab er infolge seiner 
sinnlichen Begierde ihrem Wiilen nach und trostete sie 
mit den Worten: „Gut, Liebe; bekiimmere dich nicht!" 
Und er setzte bei Nacht sein Leben aufs Spiel, ging 
aus der Stadt hinaus und begab sich nach dem Safflor- 
hause des KGnigs, wo er den Zaun durchbrach und in 
das Innere des Hauses gelangte. Als aber die Wachter 
das Gerausch am Zaune horten, dachten sie: „Ein 
Dieb!" Und sie umringten ihn, packten ihn, schalten 
ihn, schlugen und banden ihn. Als der Morgen tagte, 
brachten sie ihn zumKonige. Der Konig sprach: „Gehet 
und spiefiet ihn an einen Pfahl!" Darauf banden sie 
ihm dieArme auf denRacken, liefien die Verkiindigungs- 
trommel schlagen und zogen zur Stadt hinaus; dann 
spiefiten sie ihn an einen Pfahl. Heftige Schmerzen 
entstanden; Krahen setzten sich auf sein Haupt und 
hackten ihm mit ihren einer Speerspitze gleichenden 
Schnabeln in die Augen. Er aber gab auf solche 
Schmerzen nicht acht, sondern erinnerte sich nur an 
seine Frau; und indem er bei sich dachte: „Ich kann 
jetzt nicht mit ihr, die ein ganzes, rosenfarbenes Ge- 
wand angetan und ihr Armepaar um meinen Hals ge- 
schlungen hatte, zusammen die Kattikanacht feiem," 
sprach er folgende Strophe: 

„Nicht dies schmerzt mich; das andre qualt: 

Nicht dafi die Krahe mich zerhackt, 
doch dafi mein Weib im Rosenkleid 
das Vollmondfest nicht feiern kann." 

Indem er so wegen eines Weibes klagte, starb er 
und wurde in der Holle wiedergeboren. 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Das 
damalige Ehepaar war das jetzige Ehepaar; die Luftgott- 
heit aber, die in der Luft stehend diese Begebenheit 
offenbarte 1 ), war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Rosenfarbe. 


148. Die Erzahlung von dem Schakal. 

„Nicht noch einmal, nicht abermals." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Unterdruckung der Begierden. Zu Savatthi nam- 
lich hatten funfhundert Freunde, sehr wohlhabende Grofi- 
kaufmannssohne, die Predigt des Meisters gehort, der Lehre 
ihr Herz geschenkt und waren Monche geworden. Sie 
wohnten in dem Jetavana, das mit auf die Spitze gestellten 
Millionen belegt war 2 ). Eines Tages aber entstand in ihnen 
zur Mitternachtszeit eine durch sinnliche Begierde hervor- 
gerufene Vorstellung. Sie wurden unzufrieden und bekamen 
Lust den von ihnen aufgegebenen Begierden sich wieder 
zu widmen. 

Unmittelbar nach Mitternacht aber erhob der Meister 
die Fackel seiner Allwissenheit um zu sehen, welches Ver- 
langen die Monche im Jetavana jetzt erfiille; und indem 
er ihre Gedanken betrachtete, merkte er, dafi im Innern 
dieser Monche eine Vorstellung der Lust und der Begierde 
entstanden sei. Wie aber eine Frau, die nur einen Sohn 
hat, ihren Sohn, oder wie ein Mann, der nur ein Auge hat, 
sein Auge, so behtitet der Meister seine Schuler; und wenn 
zu irgend einer Zeit, am Vormittag oder zu andrer Zeit, 
Begierden dieselben befallen, so lafit er diese Begierden 
nicht sich weiter entwickeln, sondem er unterdriickt sie zu 
der namlichen Zeit. Darum kam ihm folgender Gedanke: 
„Dies ist so, wie wenn Rauber in die Stadt eines welt- 
beherrschenden Konigs geraten waren. Jetzt werde ich 
ihnen eine Lehrunterweisung geben, die Begierden in ihnen 

l ) Merkwurdigerweise steht davon im Jataka selbst nichts. 

’ Dies ist die wortliche Bedeutung des Wortes „antokotisan- 
■ } thare“. Es wird damit hingewiesen auf die Uberlieferung, wie 
Anathapindika das Jetavana kaufte; vgl. „Leben des Buddha 11 , 
S. 147. 
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vernichten und sie zur Heiligkeit fuhren. “ Und er verliefi 
sein von Wohlgerilchen duftendes Gemach und rief, indem 
er mit stifier Stimme „Ananda" sagte, den ehrwtirdigen 
Thera Ananda, den Schatzmeister der Lehre. Der Thera 
kam mit denWorten: „Was, Herr?" herbei, begruBte ihn und 
blieb stehen. Der Meister sprach zu ihm: „Ananda, lab alle 
Monche, soviele indemKloster, das mit auf dieSpitze gestellten 
Miilionen belegt ist, sich aufhalten, in dem duftenden Ge- 
mache sich versammeln." Er dachte sich namlich: „Wenn 
ich nur diese funfhundert Monche rufen lassen werde, so 
werden sie denken: ,Der Meister hat erkannt, dafi in unserm 
Innem Begierden aufgestiegen sind, 1 und werden, aufgeregt 
wie sie sind, die Lehruntervveisung nicht verstehen konnen." 
Darum sagte er: „Lafi alle sich versammeln." 

Der Thera versetzte: „Gut, Herr;" und er nahm 
einen Schlussel, ging von einer Zelle zur andern, liefi alle 
Monche in dem duftenden Gemache zusammenkommen und 
richtete den Buddhasitz her. Der Meister kreuzte seine 
Fiifie, richtete seinen Korper gerade in die Hohe, dem 
Berge Sineru gleich, der auf felsigem Boden steht, und 
setzte sich nieder auf dem hergerichteten Buddhasitze, in- 
dem er sechsfarbige Buddhastrahlen gleich Guirlanden- 
paaren entsandte. Diese Strahlen spalteten sich alle in 
der Grofie von Platten, von Baldachinen und vom Innem 
von Pagoden und fuhren wie Blitze zum Himmel hinauf. 
Es war, wie wenn die Sonne strahlend aufginge und in 
das Innere des Meeres drange. Die Monchsgemeinde aber 
begriifite den Meister, zeigte ihre ehrfurchtsvolle Gesinnung 
und liefi sich im Kreise nieder, wie wenn sie ein Zelt aus 
roten Stoffen herumlegen wiirde 1 ). 

Jetzt liefi der Meister seine Brahmastimme ertonen 
und sprach zu den Monchen: „Ihr Monche, es ziemt nicht 
fur einen Monch die Betrachtung der Lust, die Betracbtung 
des Hasses, die Betrachtung der Verletzung, diese drei 
Unheilsbetracbtungen zu betatigen. Es ziemt nicht zu 
meinen, eine im Innern aufsteigende Begierde sei gering- 
Eine Begierde namlich gleicht einem Feinde. Einen 
unbedeutenden Feind aber gibt es nicht; denn wenn er 
Gelegenheit erlangt, bringt er Verderben. Ebenso bringt 
auch eine klein scheinende Begierde, wenn sie aufsteigt 
und Gelegenheit erhalt zu wachsen, grofies Verderben mit 

’) Zu diesem von der gelbroten Farbe der Monchsge wander 
hergenommenen Vergleiche vgl. S. 33. 
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sich. Die sinnliche Begierde namlich gleicht dem Halahala- 
gifte, sie ist wie ein Hautjucken,' sie ist dem Schlangen- 
gifte vergleichbar und ahnelt dem Feuer von Indras Donner- 
keil; man darf ihr nicht anhangen, sondern mufi sie furchten. 
In demselben Augenblick, wo sie entsteht, mufi man sie 
durch die Kraft der Uberlegung und ernster Betrachtung 
aufgeben, ohne sie auch nur einen Augenblick im Herzen 
zu belassen, den Wassertropfen gleich, die vom Lotosblatt 
herunterrollen. Schon in der Vorzeit haben Weise auch 
eine nur klein scheinende Begierde getadelt und unter- 
driickt, so dafi sie nicht wieder in ihrem Innern aufstieg." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als Schakal seine Wiedergeburt und 
hatte seinen Aufenthalt in einem Walde am Flufiufer. 
Damals starb ein alter Elefant am Ufer des Ganges. 
Als der Schakal bei seinem Suchen nach Futter dessen 
Leichnam sah, dachte er: „Viel Speise habe ich er- 
halten;" und er ging hin und biS in den Russel. Es 
war aber, als hatte er in eine Pflugdeichsel gebissen. 
Er merkte, dafi da nichts Efibares sei, und bifi in einen 
Zahn; es war aber, als hatte er aul einen Knochen ge- 
bissen. Er bifi in ein Ohr; es war, als bisse er in das 
Ende eines Spreukorbes. Er bifi in den Bauch und es 
war, als bisse er auf einen Kornboden. Er bifi in den 
Fufi und es war, als bisse er in einen Morser. Er bifi 
in den Schwanz und es war, als bisse er in eine Keule. 
Wahrend er dachte: „Auch hier ist nichts, was zum 
Verspeisen pafit," und nirgends Befriedigung fand, bifi 
er noch in den After; da war es, als bisse er in einen 
weichen Kuchen. Da dachte er: „Jetzt habe ich an 
diesem Korper eine weiche Stelle gefunden, die man 
verzehren kann;“ und wahrend er weiter frafi, gelangte 
er in den Leib. Hier verzehrte er die Nieren, das 
Herz usw.; wenn es ihn durstete, trank er das Blut; 

Dutoit, Jatakam. 35 


wenn er sich niederlegen wollte, breitete er sich auf 
dem Magen aus und legte sich nieder. Dabei kam ihm 
folgender Gedanke: „Dieser Elefantenkorper ist mir 
wie ein Haus wegen des ruhigen Wohnens; wenn ich 
Lust zum Fressen habe, gibt er mir viel Fleisch. Was 
brauche ich sonst noch zu tun?“ Und er ging nicht 
mehr anderswohin, sondem frafi nur noch im Leibe 
des Elefanten Fleisch und wohnte dort. 

Als aber die Zeit verging, trocknete infolge des 
Glutwindes und der Hitze der Sonnenstrahlen der Kor- 
per aus und bekam Falten. Dabei schlofi sich die Pforte, 
durch die der Schakal eingedrungen war, und im Innem 
des Leibes wurde es dunkel. Der Aufenthaltsort des 
Schakals wurde wie ein Weltenzwischenraum 1 ). Als 
aber der Korper vertrocknete , vertrocknete auch das 
Fleisch. Auch das Blut ging zur Neige. Als nun der 
Schakal die Ausgangspforte nicht mehr fand, rannte 
er von Angst erfullt herum, stiefi iiberall an und suchte 
so bestandig nach der Ausgangspforte. Wahrend er so 
im Leibe des Elefanten herumflog wie ein Mehlklofi im 
Kochtopf, entstand nach Verlauf einiger Tage ein star- 
ker Regen. Dieser benetzte den Korper und gab ihm 
sein friiheres Aussehen zuruck. Der After offnete sich 
wieder und die Offnung wurde sichtbar wie ein Stern. 
Als der Schakal den Spalt sah, dachte er: „Jetzt ist 
mir das Leben wiedergeschenkt;" und er ging bis zum 
Haupte des Elefanten zuruck, sprang rasch vor, stieB 
mit dem Kopfe an den After und gelangte hinaus. 
Weil aber sein Korper geschwacht war 2 ), blieben alle 
seine Haare am After hangen. 

'] Die Welten, unendlich an Zahl, sind in Gruppen zu je 
drei angeordnet. In der Mitte einer solchen Gruppe ist ein Raum 
vollig dunkel, weil von keiner Sonne beschienen. Vgl. „Leben 
des Buddha 11 , S. 319, Anm. 1. 

-) Die Handschriften gehen hier auseinander, doch ergeben 
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Nun lief er mit seinem einem Palmenstamme glei- 
chenden haarlosen Korper noch ganz erschrocken ein 
wenig vorwarts; dann kehrte er um, setzte sich nieder, 
seinen Korper betrachtend, und dachte: „ Dieses Leid 
ist mir nicht von einem andern zugefiigt worden; 
wegen meiner Gier , durch Gier veranlaBt, infolge meiner 
Gier habe ich es mir selbst bereitet. Von jetzt an 
werde ich nicht mehr in der Gewalt der Gier bleiben; 
in einen Elefantenkorper werde ich nicht mehr hinein- 
gehen." Und in seiner Erregung sprach er folgende 
Strophe: 

„Nicht noch einmal, nicht abermals, 
gewiB nicht mehr ein einz’ges Mai 
des Elefanten Leib betret’ ich; 
denn hier ward ich von Furcht erfullt." 

Nachdem er aber so gesprochen, lief er von da 
fort und drehte sich nie mehr nach einem Elefantenleib 
oder einem andern Korper auch nur um, um hinzu- 
schauen. Von da an war er nicht mehr der Begierde 
untertan. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, fugte er hinzu: „Ihr Monche, wenn eine sinn- 
liche Begierde im Innem aufsteigt, darf man sie nicht an- 
wachsen lassen, sondern mufi sie sofort unterdriicken." 
Darauf verkiindete er die Wahrheiten und verband das Jataka 
mit folgenden Worten (Am Ende der Verkundigung der 
Wahrheiten aber gelangten jene funfhundert Monche zur 
Heiligkeit; unter den ilbrigen wurden einige bekebrt, einige 
einmalzuruckkehrend, einige nichtzuruckkehrend): „Damals 
war ich der Schakal." 

Ende der Erzahlung von dem Schakal. 


samtliche Lesarten obigen Sinn. Gemeint ist, da8 der Schakal 
-> infolge der mehrtagigen Angst so geschwacht ist, daB ihm beim 
geringsten Anstofi die Haare ausfallen. Chalmers lafit in seiner 
XJbersetzung der Stelle diesen Ausdruck ganz weg. 


35 



548 


149. Die Erz&hlung von dem einen 
Blatt. 

„Ein einz’ges Blatt hat dieser Baum.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er bei Vesall im Mahavana in der Pagoden- 
halle verweilte, mit Beziehung auf einen bosartigen jungen 
Licchaviprinzen von Vesall. Zu dieser Zeit namlich war 
die Stadt Vesall von drei Mauern umgeben, die je ein 
Gavuta 1 ) von einander entfernt w'aren; sie war an drei Stellen 
mit Stadttoren und Wachtttirmen ausgestattet und aufierst 
herrlich anszusehen. Dort waren siebentausendsieben- 
hundertundsieben Konige, die dort bestandig wohnten und 
regierten; ebensoviele Vizekonige gab es dort, ebensoviele 
Heerfiihrer, ebensoviele Schatzmeister. 

Unter diesen Konigssohnen aber w'ar einer, mit Namen 
„der bosartige Licchaviprinz" ; der w r ar zornig, wild, barsch 
und voller Grausamkeit; bestandig brannte er vor Zorn 
wie eine Giftschlange. Infolge seines Zomes war niemand 
imstande zwei oder drei Worte vor ihm zu sagen und 
auch seine Eltern, Verwandten, Freunde und Vertrauten 
vermochten nicht ihn zu belehren. Daher kam seinen 
Eltern folgender Gedanke: „ Dieser Prinz ist allzu grau- 
sam und gewalttatig Aufier dem vollig Erleuchteten ist 
niemand imstande ihn zu bezwingen; er mufi ein von 
Buddha zu Bezwingender sein." Und sie gingen mit ihm 
zu dem Meister hin, begrufiten ihn und sprachen: „Herr, 
dieser Prinz ist wild und grausam und brennt vor Zorn ; 
gebt ihm eine Ermahnung." Darauf mahnte ihn der Meister 
mit folgenden Worten: n O Prinz, unter diesen Wesen 
darf man nicht wild, barsch, gewalttatig und verletzend 
sein. Eine barsche Rede ist namlich auch der leiblichen 
Mutter, dem Vater, dem Sohn, den Brudern und Schwestern, 
der Gattin, den Freunden und Verwandten unlieb und un- 
angenehm. Sie wirkt beangstigend wie eine Schlange, die 
herankommt uns zu beiflen, wie ein Rauber, der im Walde 
aufspringt, wie ein Damon der sich ndhert um zu fressen ; 
sie bewirkt fur die nachstfolgende Existenz die Wieder- 
geburt in der Holle und anderen Straforten. In dieser 
Welt ist ein zomiger Mensch garstig, auch wenn er mit 


Ein Gavuta ist der vierte Teil ernes Yojana: also etwa 
gleich drei englisehen Meilen. 
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allem Schmuck geziert ist; wenn auch sein Antlitz an 
Herrlichkeit dem Vollmonde gleicht, so ist es doch hafilich 
gleich einer vom Feuer beruhrten Lotosblume oder einer 
goldenen Spiegelscheibe, die mit Schmutz bedeckt ist. In- 
folge unschonen Zornes erstechen sich die Leute selbst 
mit dem Schwert, sie essen Gift, sie hangen sich an einer 
Schnur auf, sie sturzen sich in einen Abgrund; und wenn 
sie so infolge ihres Zornes gestorben sind, gelangen sie 
in die Holle und ahnliche Straforte. Auch die andere Ver- 
letzenden erwerben in dieser Welt nur Verachtung und 
gelangen nach der Zerstorung des Korpers in die Hblle 
und andere Straforte. Wenn sie dann wieder menschliches 
Wesen angenommen haben, sind sie von der Zeit ihrer 
Geburt an vielen Krankheiten unterworfen; sie leiden an 
den Augen, an den Ohren usw. und fallen von einer dieser 
Krankheiten in die andere. Von der Krankheit kommen 
sie nicht los und sind bestandig im Ungliick. Daher muB 
man gegen alle Wesen eine liebevolle Gesinnung, eine 
freundliche Gesinnung betatigen; ein solcher Mann namlich 
wird von der Furcht vor der Holle und den anderen Straf- 
orten erlSst." 

Als derPrinz diese Ermahnung erhie'lt, wurde er durch 
die eine Ermahnung demutigen Sinnes, zahm, voll Selbst- 
verleugnung und sein Herz wurde liebevoll und sanft. 
Auch wenn ihn jemand schalt oder stieB, so wandte er 
sich nicht urn, um hinzuschauen. Er war wie eine Schlange, 
der die Zahne herausgerissen sind, wie ein Krebs, dessen 
Scheren zerbrochen sind, wie ein Stier, dem die Horner 
abgebrochen sind. — Als die Monche diese seine ver- 
Snderte Beschaffenheit wahrnahmen, begannen sie einmal 
in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, den bosen 
Licchaviprinzen konnten trotz ihrer vielen Ermahnungen 
weder seine Eltem noch seine Verwandten und Freunde 
zahmen; der vollig Erleuchtete aber hat ihn durch eine 
einzige Ermahnung gezahmt, mit Selbstverleugnung er- 
fullt und ihn, der sechs brtinstigen, starken Elefanten 
glich, auf einmal gebandigt. Wie treffend ist folgendes 
gesagt 1 ): ,Von einem Elefantenbandiger wird die Elefanten- 
dressur betatigt; er lauft nur nach einer Richtung, nach 
Osten oder nach Westen oder nach Norden oder nach 


p 

*) Chalmers macht darauf aufmerksam, dafi diese Stelle sich 
in keinem der uns bekannten Texte findet. 
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Stiden. Ebenso verhalt es sich mit einem Pferdebandiger 
und einem Rinderbandiger. Von dem Vollendeten aber, 
ihr Mdnche, von dem Heiligen, vollig Erleuchteten , wird 
die Menschenbandigung betatigt. Nach alien acht Himmels- 
gegenden lauft er. Wer einen Korper besitzt, sieht die 
Korper: so ist er beschaffen usw. J ). Ihn nennt man den 
unubertrefflichen derLehrer der Lebensweisheit, den besten 
Menschenbandiger." — Da kam der Meister und fragte; 
„Zu welcher Erzahlung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der/' sprach er weiter: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
habe ich diesen durch eine einzige Mahnung gebandigt, 
sondern auch schon fruher bandigte ich ihn durch eine 
einzige Mahnung." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenlamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war und 
zu Takkasila die drei Veden und alle Kiinste erlernt 
hatte, fuhrte er eine zeitlang ein hausliches Leben ; nach 
dem Tode seiner Eltern aber betatigte er die Welt- 
flucht der Weisen, erlangte die Erkenntnisse und die 
Vollendungen und nahm im Himalaya seinen Aufent- 
halt. Nachdem er dort lange geweilt, ging er einmal, 
um sich mit Salz und Saurem zu versehen, auf das 
Land, gelangte nach Benares und ubernachtete im Parke 
des Konigs. Am nachsten Tage ging er, unten und 
oben wohlgekleidet, im Asketenaufzuge in die Stadt 
hinein um Almosen zu sammeln und kam dabei an die 
Ttire des Konigs. Der Konig schaute gerade zum 
Fenster hinaus; da sah er ihn und dachte, befriedigt 
uber sein wiirdiges Auftreten: „Dieser Asket kommt 
daher ruhig aussehend, ruhigen Sinnes; er schaut nur 


! ) Diese Stelle scheint sich auf die sog. „acht Befreiungen“ 
zu beziehen, wie sie im Mahaparinibbana-Sutta auseinandergesetzt 
sind. Vgl. „Leben des Buddha", S. 262 f. 
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vor sich hin 1 ) und geht mit dem majestatischen Schritte 
eines Lowen , wie wenn er bei jedem Schritte eine 
Borse, die tausend Goldstiicke enthalt, hinsetzen wtirde. 
Wenn es wirklich Frieden gibt, mufi er in seiner Brust 
wohnen." Und er blickte einen Minister an. Dieser 
sprach: „Was soil ich tun, o Fiirst?" ..Hole diesen 
Asketen her.“ Er ervviderte: „Gut, o F first," ging zum 
Bodhisattva hin, begriiflte ihn und nahm ihm seine 
Almosenschussel aus der Hand. Als dieser fragte: 
„Was willst du, Tugendreicher?", antwortete er: „Der 
Konig lafit dich rufen." Der Bodhisattva aber entgeg- 
nete: „Wir sind keine Besucher der koniglichen Familie, 
wir sind Leute vom Himalaya 2 )." 

Der Minister ging hin und teilte dem Konige die 
Sache mit. Dieser sprach: „Wir haben keinen andern, 
der unsre Familie besucht; bringe ihn her!" Darauf 
ging der Minister wieder zum Bodhisattva, begrufite ihn, 
brachte seine Bitte vor und geleitete ihn nach dem 
Konigspalaste. Der Konig begrufite den Bodhisattva, 
liefi ihn unter dem aufgespannten weifien Sonnenschirm 
auf einem goldenen Lager Platz nehmen, gab ihm die 
fur ihn selbst zubereitete, aufierst wohlschmeckende 
Speise zu essen und fragte dann: „Herr, wo wohnt 
Ihr?“ „Wir sind Himalaya-Leute, o Grofikonig." ,, Wo- 
hin geht Ihr jetzt?" „Wir suchen nach einem passen- 
den Auf enthalt fur die Regenzeit, o Grofikonig." Da 
sprach der Konig: „Herr, wohnt darum nur in unserm 
Parke!" Als er seine Einwilligung erhalten und selbst 
gespeist hatte, ging er mit dem Bodhisattva nach dem 


Dieser Ausdruck, der eigentlich bedeutet „nur auf eines 
Joches Weite vor sich hinschauend 11 , wird oft von Buddha ge- 
braucht. 

*) Er meint also, der Konig habe sich geirrt und halte ihn 
fur einen der taglichen Almosenempfanger. 



Parke, liefi eine Laubhutte errichten und Ortlichkeiten 
fur die Nacht und den Tag machen; dann gab er ihm 
die notwendigen Monchsrequisiten, iibergab ihn dem 
Parkwachter zum Schutze und kehrte in die Stadt 
zuriick. — Von da an wohnte der Bodhisattva in dem 
Parke und der Konig kam Tag fur Tag zwei oder drei 
mal um ihm aufzuwarten. 

Es hatte aber der Konig einen Sohn, namens 
„Prinz Bosewicht"; der war wild und barsch und weder 
der Konig noch seine iibrigen Verwandten konnten ihn 
zahmen. Auch die Minister, Brahmanen und Hausvater 
kamen zusammen und sagten: „Gebieter, tue nicht so; 
so darf man nicht tun;“ aber obwohl sie dies voll Zorn 
sagten, brachten sie ihn nicht dazu ihre Worte anzu- 
nehmen. Da dachte der Konig: „Mit Ausnahme meines 
edlen, tugendhaften Asketen ist niemand imstande diesen 
Prinzen zu ban digen; er nur wird ihn bezahmen." Und 
er ging mit dem Prinzen zu dem Bodhisattva hin und 
sagte: „ Herr , dieser Prinz ist wild und barsch. Wir 
konnen ihn nicht bandigen; belehrt Ihr ihn durch ein 
Mittel!“ Damit iibergab er den Prinzen dem Bodhi- 
sattva und entfernte sich. 

Der Bodhisattva nahm den Prinzen mit und wan- 
delte im Parke herum; da sah er einen jungen Nimba- 
Baum '), der nur zwei Blatter hatte, auf jeder Seite eines, 
und sprach zu dem Prinzen: „ Prinz, ifi sogleich ein 
Blatt von diesem jungen Baume und erkunde seinen 
Geschmack." Jener verzehrte ein Blatt; als er aber 
dessen Geschmack merkte, sagte er: „Pfui" und spie 
es mit Speichel auf den Boden aus. Als er gefragt 
wurde: „Was ist dies Prinz?", sagte er: „Herr, jetzt 
schon gleicht dieser Baum dem Halahala-Gifte ; wenn er 


) Azadirachta Indica, ein Baum mit sehr bitteren Fruchten. 
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aber wachst, wird er viele Menschen to ten." Und er 
rifi den j ungen Nimba-Baum mit der Wurzel aus, 
zerrieb ihn mit den Handen und sprach folgende 
Strophe : 

„Ein einz’ges Blatt hat dieser Baum, 
nicht mifit vier Zoll vom Boden er. 

Sein Blatt gleicht an Geschmack dem Gift; 
wie wird er, wenn er grofi erst wird?“ 

Da aber sprach zu ihm der Bodhisattva: „0 Prinz, 
du hast bei diesem jungen Nimba-Baume gedacht: Jetzt 
ist er schon so bitter; wie soli er Nutzen bringen, wenn 
eralt geworden?*, und hast ihn ausgerissen^zerrieben und 
weggeworfen. Wie du es mit diesem gemacht hast, so 
werden auch von dir die Bewohner des Reiches denken : 
, Dieser Prinz ist schon in seiner Jugend wild und barsch; 
was wird er erst tun, wenn er alter geworden und 
den Thron bestiegen hat? Wie soli uns durch ihn 
geniitzt werden?* Und sie werden dir das deiner 
Familie gehorige Reich nicht geben, sondern dich wie 
einen jungen Nimba-Baum entwurzeln und verbannen. 
Darum lasse die Ahnlichkeit mit diesem Nimba-Baume 
sein und sei von nun an erfullt von Geduld, Liebe und 
Mitleid ! “ 

Von da an wurde er demiitigen Sinnes, voll Selbst- 
verleugnung, von Geduld, Liebe und Mitleid erfullt und 
beharrte bei der Ermahnung des Bodhisattva. Nach dem 
Tode seines Vaters erhielt er die Regierung, tat gute 
Werke wie Almosengeben u. dgl. und gelangte hierauf 
an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, babe ich diesen 
bosen Licchaviprinzen gebandigt, sondern aucb schon fruher 
bandigte ich ihn“ und verband dann das Jataka mit folgen- 
denWorten: „Der damalige bose Prinz war dieser Licchavi- 
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prinz, der Konig war Ananda, der die Ermahnung gebende 
Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem einen Blatte. 


150. Die Erzahlung von Sanjlva. 

„Wer gerne etwas Boses tut.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf die bosen Anschlage des Khnigs Ajatasattu 1 ). Dieser 
namlich hatte an dem lasterhaften , bdsen Devadatta, 
dem Feinde der Buddhas, Gefallen gefunden und be- 
gunstigte den schlechten, vervvorfenen Menschen. Um ihn 
zu ehren, opferte er viel Geld und erbaute ihm auf dem 
Geierskopf ein Kloster. Nur seine Worte nahm er an; er 
totete seinen eigenen Vater -), den gerechten Konig, den 
zur Frucht der Bekehrung gelangten edlen Schuler, zer- 
storte dadurch seine eigene Fahigkeit zum Wege der Be- 
kehrung und stiirzte so in grofies Verderben. — Als er 
hdrte, Devadatta sei in die Erde hinabgefahren , dachte er: 
„Vielleicht verschlingt auch mich die Erde;“ und von 
Furcht gepeinigt genofi er kein Gliick bei seiner Herrschaft, 
auf seinem Lager fand er keine Beruhigung, er zitterte 
bestandig wie ein von schweren Martem heimgesuchter 
junger Elefant. Es kam ihm vor, als spalte sich die Erde 
und die Hollenflammen kamen daraus hervor, als ver- 
schlinge ihn selbst die Erde, als musse er ausgestreckt auf 
der rotgliihenden Erde liegen und werde mit eisemen 
Pfahlen gepeinigt. Darum zitterte er und konnte keinen 
Augenblick stille stehen gleich einem verwundeten Hahne. 
Er wollte den vollig Erleuchteten aufsuchen, ihn um Ver- 
zeihung bitten und ihm seine Fragen vorlegen; wegen der 
Grofie seiner Siinde aber vermochte er nicht zu ihm zu 
gehen. 

Damals wurde in der Stadt Rajagaha die Vollmond- 
nacht des Kattika-Monats gefeiert und die Stadt war ge- 
schmuckt wie eine Gotterstadt. Da er nun in seinem 


') Uber diesen Konig von Magadha vgl. S. 116, Anm. i. 

-) In dem Berichte des Cullavagga (ubersetzt in ,,Leben des 
Buddha 11 , S. i 7 o ff.) findet sich davon nichts, wohl aber im Sa- 
mannaphala-Sutta des DIgha-Nikaya; vgl. unten S. 556, Anm. 5. 
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Thronsaale umgeben von der Schar seiner Minister auf 
seinem goldenenSessel safi, sah er den Jlvaka Komarabhacca 4 ) 
unweit sitzen und dachte: „Ich will mit Jlvaka zu dem 
vollig Erleuchteten hingehen. Ich kann aber nicht gerade 
heraus sagen: ,Ich, lieber Jlvaka, vermag nicht allein hin- 
zugehen; gehe und fuhre mich zum Meister hin;‘ sondern 
ich will der Reihe nach die Schonheit der Nacht preisen 
und dann sagen: ,Welchen Asketen oder Brahmanen 
sollen wir heute in Verehrung aufsuchen, dafi unser Herz 
Befriedigung finde?‘ Wenn die Minister dies horen, wer- 
den sie die Vorzuge ihrer Meister aufzahlen; Jlvaka aber 
wird den Ruhm des vollig Erleuchteten verkunden. Hier- 
auf will ich mit ihm zu dem Meister hingehen." Und er 
pries in folgenden fiinf Versen 2 ) die Nacht: 

„Herrlich furwahr ist die heitere Nacht, 
gar schfln furwahr ist die heitere Nacht, 
sehenswert wohl ist die heitere Nacht, 
lieblich furwahr ist die heitere Nacht, 
reizend furwahr ist die heitere Nacht." 

Dann fuhr er fort: „ Welch en Asketen oder Brah- 
manen konnte ich heute wohl in Verehrung aufsuchen, 
dafi mein Herz Befriedigung fande?" 

Darauf pries ein Minister den Ruhm des Purana Kas- 
sapa 3 ), einer den des Makkhali Gosala, einer den des 
Ajita Kesakambala, einer den des Kakudha Kaccayana, 
einer den des Sanjaya, des Sohnes des Belatthi, und einer 
den Ruhm des Nigantha Nathaputta 4 ). Der Konig hbrte 
ihre Reden an und blieb still, denn er wartete auf die 


') Jlvaka Komarabhacca war der Leibarzt des Konigs von 
Magadha. Er war ein begeisterter Anhanger Buddhas; in seinem 
Mangovvalde hielt sich dieser ofters auf; vgl. S. 25 ff. 

■) Chalmers bemerkt, dafi die folgenden Zeilen irrtumlich als 
Verse gedruckt sind; doch weist das Wort „padam“ deutlich auf 
Verse him 

3 ) Dieser und die folgenden sind die Haupter nichtbuddhi- 
stischer Sekten zur Zeit des Buddha. Aufier dem letzten tritt 
besonders Makkhali Gosala unter ihnen hervor. 

4 ) Dies ist der eigentliche Name des Mahavlra, des Stifters 
der Jainas, die heute noch in Indien bestehen. Er war dc ge- 
fahrlichste Konkurrent Buddhas. Vgl. „Leben des Buddha", S. i88fE 
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Rede des Oberministers 3 ) Ji'vaka. Jlvaka aber dachte: „Ich 
will sehen, ob der Kdnig nur mit Beziehung auf mich ge- 
redet hat," und blieb still in seiner Nahe sitzen. Da sprach 
der Kdnig zu ihm: „Warum bist du denn still, lieber 
Jlvaka?" — In diesem Augenblicke erhob sich Jlvaka von 
seinem Sitz, faltete die Hande nach der Richtung, wo der 
Erhabene sich aufhielt, und sprach: „0 Kdnig, der Heilige, 
der vollig Erleuchtete weilt in unserm Mangowalde mit 
zwdllhundertfunfzig' l 2 ) Monchen. Uber diesen Erhabenen 
aber hat sich folgendermaBen das herrliche Gerticht seines 
Ruhmes verbreitet." Und er z&hlte seine neun Vorztige 
auf, beginnend mit „der Heilige" 3 ), setzte auseinander, wie 
durch die Macht des Erhabenen von seiner Geburt an die 
fruheren Vorzeichen erfullt worden seien 4 ), und sagte zum 
Schlusse: „Diesen Erhabenen mdge der Kdnig in Ver- 
ehrung aufsuchen; er mdge die Lehre horen, er mdge an 
ihn Fragen stellen." 

Als der Konig seinen Wunsch erfullt sah, sprach er: 
„LaB also, lieber Jlvaka, die Reitelefanten zurechtmachen." 
Darauf zog er mit grofiem Kdnigspompe nach dem Mango- 
walde des Jlvaka und sah den Vollendeten im duftenden 
Pavilion, umgeben von der Schar der Monche. Er be- 
trachtete von alien Seiten die Mdnchsgemeinde , die sich 
nicht bewegte, dem grofienMeeregleich, inmitten der ruhigen 
Wogen, und dachte: „Eine derartige Versammlung habe 
ich noch nie vorher gesehen." Befriedigt uber ihre wiir- 
dige Haltung verneigte er sich mit gefalteten Handen vor 
der Mdnchsgemeinde und lobte sie; dann begruflte er den 
Erhabenen und fragte ihn, an seiner Seite sitzend , nach 
der Frucht des Mdnchtums. Darauf trug ihm der Erhabene 
das Sutta von der Frucht des Monchtums 5 ) in zwei Kapitel 


l ) In Wirklichkeit war er, wie oben erwahnt, der Leibarzt 
des Konigs. 

? Chalmers ubersetzt irrtumlich „addhatelasehi satehi" mit 
^thirteen hundred and fifty". 

3 ) Diese Reihe von Vorziigen ist im DTgha-Nikaya Bd. I, S. 49 
aufgefuhrt. 

4 ) Die Stelle bezieht sich wohl auf die Vorzeichen, die nach 
der spateren Annahme im Leben jedes Buddha erfullt sein 
mussen. Vgl. dazu ,. Leben des Buddha", S. 1 ff. 

5 ) Dies ist das oben erwahnte Samannaphala-Sutta, heraus- 
gegeben von Rhys Davids im 1. Bande des DIgha-Nikaya, S. 47 fif. 
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geteilt 1 ) vor. Hocherfreut bat jener am Ende des Sutta 
den Erhabenen um Verzeihung, erhob sich von seinem 
Sitze, umwandelte ihn von rechts und entfemte sich. 

Als der Konig noch nicht lange weggegangen war, 
sprach der Meister zu den Monchen: „ Seines Fundamentes 
beraubt 2 ), ihr Monche, ist dieser Konig. Wenn dieser 
Konig, ihr Monche, nicht aus Herrschsucht seinen tugend- 
haften, in Gerechtigkeit regierenden Vater des Lebens be- 
raubt hatte, ware ihm auf diesem Sitze das reine, flecken- 
lose Auge der Weisheit 3 ) zuteil geworden. Wegen Deva- 
dattas aber, weil er diesen Bosen begunstigte, ist er der 
Frucht der Bekehrung verlustig gegangen 4 )." 

Am nachsten Tage begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, Ajatasattu, der einen 
Bosen begunstigte, ist, weil er durch den lasterhaften, ver- 
worfenen Devadatta veranlafit seinen Vater totete, der 
Frucht der Bekehrung verlustig gegangen; durch Deva- 
datta ist der Konig zugrunde gerichtet worden. “ 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr Monche, habt ihr huch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der , “ sprach er: „Nicht 
nur jetzt, ihr Monche, ist Ajatasattu, weil er einen Bosen 
begunstigte, in grofies Verderben gesttirzt, sondern auch 
fruher schon hat er sich durch Begunstigung des Bosen 
selbst zugrunde gerichtet. “ Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer sehr vermogenden Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war, ging er nach Takkasila, erlernte dort alle Kiinste 
und wurde hierauf zu Benares ein weitberuhmter Lehrer, 
der funfhundert junge Brahmanen in den Kunsten unter- 

J ) 1m Sutta, wie es uns (iberliefert ist, findet sich diese Schei- 
dung in zwei Kapitel (bhanavara) nicht. 

2 ) Wortlich: „Ausgegraben“. 

3 ) d. h. die iibernaturliche Einsicht, dafi, was einen Ursprung 
hat, auch ein Ende haben mufi. Diese Einsicht ist die Grundlage 
fur den Weg zur Heiligkeit. 

4 ) Nicht als ob er schon diese Furcht der Bekehrung besessen 
hatte, sondern er hat die Eahigkeit zur Bekehrung verioren. 
Ubrigens findet sich dieser Zusatz nicht im Sutta. 
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richtete. Unter diesen jungen Brahmanen befand sich 
auch ein Jiingling namens Sanjiva. Ihn lehrte der 
Bodhisattva den Zauberspruch um Tote ins Leben 
zuriickzurufen. — Als er nun den Auferweckungsspruch 
gelernt hatte, den dessen Wirkung aufhebenden Zauber- 
spruch aber noch nicht, ging er einmal mit den jungen 
Brahmanen in den Wald um Holz zu holen. Da sah 
er einen toten Tiger und sprach zu den jungen Brah- 
manen: „He, ich werde diesen toten Tiger wieder 

zura Leben erwecken.“ Die anderen sagten: „Das wirst 
du nicht konnen." „Ich werde ihn vor euren Augen 
wieder lebendig machen." Darauf sprachen sie: „Wenn 
du es kannst, junger Brahmane, so mache ihn wieder 
lebendig," und stiegen auf einen Baum. 

Sanjiva sagte den Zauberspruch her und traf den 
toten Tiger mit einem Kieselstein. Der Tiger erhob 
sich, sprang rasch auf Sanjiva los, bifi ihn in die Luft- 
rohre und brachte ihn so urns Leben; dann fiel er tot 
hin 1 ). Auch Sanjiva fiel tot hin. So lagen die beiden 
tot an einer Stelle. — Die jungen Brahmanen aber 
kehrten mit dem Holz zuriick und teilten die Begeben- 
heit ihrem Lehrer mit. Der Lehrer sprach zu den jungen 
Brahmanen: „Ihr Lieben, wer einen Bosen begtinstigt 
und an unrechtem Ort ihn verehrt und ihm huldigt, 
dem wird solches Leid zuteil." Und nach diesen Worten 
sprach er folgende Strophe: 

„Wer gerne etwas Boses tut 
und wer dem Bosen sich ergibt, 
den stiirzt das Bose ins Verderben, 
so wie der Tiger den Sanjiva." 

Nachdem der Bodhisattva durch diese Strophe den 
jungen Brahmanen die Wahrheit erklart hatte, tat er 

’) W enn der den Zauber Bewerkstelligende tot ist, fallt auch 
der Zauber wieder in nichts zusammen. 
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gute Werke wie Almosengeben u. dgl. und gelangte 
dann an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der junge Brahmane, der den toten 
Tiger ins Leben zuriickrief, Ajatasattu; der weitberQhmte 
Lehrer aber war ich. “ 

Ende der Erzahlung von Sanjiva. 


4 



Ende des ersten Buches. 



Ubersicht 

fiber den Inhalt der einzelnen Jatakas. 

Seite 

1. Die Erzahlung von dem Wahren. (Apan- 

naka-Jataka). i 

Zwei Kaufleute wollen durch die Wuste reisen. 

Der Torichte zieht voraus, Iafit sich von einem 
Damon verleiten das mitgefiihrte Wasser auszu- 
giefien und fallt dadurch dem Damon zum Opfer. 

Der Kluge, der etwas spater denselben Weg macht, 
geht nicht auf die Vorspiegelungen des Damons 
ein, findet die Uberreste der Karawane seines 
tdrichten Genossen und gelangt sicher an sein Ziel. 

2. Die Erzahlung von dem Sandweg. (Vannu- 

patha-Jataka). 16 

Eine Karawane zieht durch eine Wuste. In der 
letzten Nacht schlaft der Fuhrer ein und merkt 
nicht, dafi unterdessen die Tiere wieder in die 
Wuste hineingezogen sind. Alles glaubt sich ver- 
loren, da das Wasser zu Ende gegangen ist. Da 
findet der Fuhrer infolge eines klugen Gedankens 
Wasser und die Karawane ist gerettet. 

3. Die Erzahlung von dem Seri-Kaufmann. 

(Serivanija-Jataka). 21 

Zwei Kaufleute gehen, ihre Waren anpreisend, 
durch die Strafien einer Stadt. Der eine ent- 
deckt dabei eine goldene Schussel, deren Wert 
die Besitzerin nicht kennt. Um sie moglichst billig 
zu erhalten sagt er, sie sei nichts wert. Der 

> zweite, der spater des Weges kommt, gibt ihren 
Wert bekannt, erhalt sie filr eine verhaltnis- 

Dutoit, Jatakam. 3b 
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mafiig geringe Summe und fahrt mit ihr iiber den 
Flufi. Nun kommt der erste wieder und erfahrt, 
dafi der andre im Besitze der Schiissel ist; wut- 
entbrannt setzt er ihm nach und endet, als er die 
Unmoglichkeit einsieht ihn einzuholen, durch 
einen Blutsturz. 

4. Die Geschichte von dem Kaufmann Cul- 

laka (Cullaka-Setthi-Jataka). 25 

Ein Armer findet eine tote Maus. Er verkauft 
sie und gelangt durch geschickte Ausnutzung des 
dafur erhaltenen Geldes in kurzer Zeit zu Wohl- 
stand. 

5. Die Erzahlung vom Reismafi (Tandulanali- 

Jataka). 38 

Ein Konig setzt aus Habsucht einen ungerechten 
Schatzer ein. Als dieser einmal funfhundert Pferde 
nur fur ein Mafi Reis wert erklart, wird durch 
eine List seine Ungerechtigkeit in Gegenwart des 
Konigs so deutlich aufgedeckt, dab dieser gendtigt 
ist ihn zu entlassen und den friiheren gerechten 
Schatzer wieder in sein Amt einzusetzen. 

6. Die Erzahlung von der Gottahnlichkeit 

(Devadhamma-Jataka). 43 

Zwei Prinzen verlassen wegen der Umtriebe 
ihrer Stiefmutter den Hof und begeben sich in 
die Einsamkeit; ihr Stiefbruder begleitet sie. Letz- 
terer und der jungere der beiden Prinzen werden 
von einem Damon gefangen. Der alteste Prinz 
aber bezwingt diesen durch seine Weisheit und 
Gtite , so da8 er die beiden Bruder freigibt und 
sich zu einem tugendhaften Leben bekehrt. 

7. Die Erzahlung von der Holzsammlerin 

(Katthahari-Jataka). 50 

Ein Konig wohnt einer Holzsammlerin bei und 
gibt ihr fur den Fall, dafi ein Sohn ihrer Ver- 
bindung entspriefien sollte, seinen Siegelring. Als 
sie diesen spider vorzeigt, leugnet aus Scham der 
Konig der Vater ihres Sobnes zu sein. Als 
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dieser aber zur Bekraftigung der Wahrheit frei 
in der Luft stehen bleibt, erkennt ihn seinVateran. 

8. Die Erzahlung von Gamani (Gamani-Jataka). 53 

Eine andre Version des Schlusses vom Samvara- 
Jataka (Nr. 462). 

9. Die Erzahlung vom Konig Makhadeva 

(Makhadeva-Jataka). 54 

Der Kdnig Makhadeva bemerkt zum ersten Male 
auf seinem Haupte ein graues Haar. Dadurch 
wird er veranlafit seine Regierung niederzulegen 
und sich in die Einsamkeit zuruckzuziehen , um 
den Rest seines Lebens als Asket zu verbringen. 

10. Die Erzahlung von dem glticklichen Le- 

ben (Sukhavihari-Jataka). 57 

Ein beriihmter Asket wird vom Konig von Be- 
nares veranlafit in seiner Nahe zu bleiben. Eines 
Tages besucbt ihn ein Schuler. Dieser erregt den 
Unwillen des KOnigs, weil er ihn gar nicht be- 
achtet sondern in seiner Verziickung beharrt. 

Doch wird der Kdnig wieder besanftigt durch 
die Mitteilung, dafi dieser auch fruher ein Konig 
gewesen sei und sich jetzt im Gegensatz zu fruher 
unaussprechlich glucklich fflhle. 

11. Die Erzahlung von der Gazelle „Schon“ 

(Lakkhana-Jataka). 61 

Ein Gazellenkonig ubergibt seinen zwei Sohnen 
je funfhundert Gazellen zur Leitung. Der eine 
Sohn verliert durch seine Unachtsamkeit den 
grdfiten Teil seiner Herde, wahrend der andre 
durch vorsichtiges Handeln die Seinen ungefahr- 
det zuruckbringt. 

12. Die Erzahlung von der Nigrodhagazelle 

(Nigrodhamiga-Jataka). 64 

Um nicht bestandig durch erzwungene Teil- 
nahme an der Jagd belastigt zu werden treiben 
die Bewohner von Benares eine grofie Gazellen- 

36 * 



herde, die von zwei goldfarbigen Gazellen geleitet 
wird, in den koniglichen Park. Damit nun nicht 
alle Gazellen fortwahrend von Todesfurcht ge- 
peinigt werden, beschliefien sie jeden Tag durch 
das Los einOpfer zu bestimmen. EinesTages trifft 
das Los eine schwangere Gazelle; statt ihrer legt 
der goldfarbige Leiter der einen Halfte trotz der 
ihm vom Kdnig gewahrten Unverletzlichkeit sein 
Haupt auf den Block. Hierdurch wird der Konig 
veranlafit die Gazellenjagd aufzugeben und diese 
Schonung auch auf alle anderen Tiere auszudehnen. 

13. Die Erzahlung von dem (Liebes-)Pfeil 

(Kandina-Jataka). 

Ein Bergantilopenbock ist von Liebe zu einem 
Gazellenweibchen so sehr gefesselt, dafi er die 
Nahe des Jagers nicht wittert und von diesem 
mit einem Pfeil erlegt wird, wahrend das Weib- 
chen entkommt. 

14. Die Erzahlung von der Windgazelle (Vata- 

miga-Jataka). 

Eine scheue Windgazelle wird von einem Park- 
wachter dadurch, dafi er sie mit Honig bestrichenes 
Gras fressen lafit, allmahlich so zahm gemacht, 
dafi sie ihm bis in den Hof des Konigspalastes 
folgt. 

15. Die Erzahlung von Kharadiya (Kharadiya- 

Jataka). 

Eine Gazelle versaumt es durch ihre Nachlassig- 
keit rechtzeitig die Gazellenlisten zu erlernen und 
fallt dadurch einem Jager zum Opfer. 

16. Die Erzahlung von derGazelle in den drei 

Lagen (Tipallatthamiga-Jataka). 

Eine Gazelle erlemt die Gazellenlisten und ist, 
als sie sich einmal in einer Schlinge gefangen 
hat, dadurch imstande sich durch eigene Kraft 
zu befreien. 
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17. Die Erzahlung vom Wind (Maluta-Jataka). 90 

Ein Lowe und ein Tiger streiten miteinander, 
in welcher Zeit des Monats es kuhl sei. Ein Weiser 
entscheidet ihren Streit durch den Hinweis dar- 
auf, dafi die Kuhle vom Wehen des Windes ab- 
hange. 

18. Die Erzahlung von der Totenspeise (Ma- 

takabhatta-Jataka). 91 

Ein Brahmane will einenWidder als Totenopfer 
schlachten lassen. Dieser freut sich am Ende 
seiner Leiden angelangt zu sein, ist aber zugleich 
auch betrubt, dafi den Brahmanen wegen dieser 
Tat in Zukunft dasselbe Los treffen soli wie ihn 
selbst. Der Widder soil nun am Leben bleiben; 
er wird aber durch einen Stein getdtet, der ihm 
den Kopf zerschmettert. 

19. Die Erzahlung von der Geltibdespeise 

(Ayacitabhatta-Jataka). 94 

Eine Baumgottheit, der ein grofies Tieropfer 
dargebracht worden, belehrt den Opfernden uber 
die Verwerflichkeit seines Tuns. 

20. Die Erzahlung von dem Rohrtrinken (Nala- 

pana-Jataka). 95 

Eine Affenschar mochte aus einem Lotosteiche, 
in dem sich ein Wasserdamon aufhalt, Wasser 
trinken. Um nun nicht in die Gewalt des Damons 
zu gelangen, erhalten die Affen durch ihren An- 
fuhrer die Weisung durch Schilfrohre das Wasser 
einzusaugen, was durch ein Wunder ermoglicht 
wird. 

21. Die Erzahlung von der Kurunga-Gazelle 

(Kurunga-Jataka). 99 

Ein Jager sucht von einem Geruste aus, das 
er oben an den Baumen befestigt, die Gazellen 
zu erlegen. Eine Gazelle aber bemerkt seine List 
und entgeht dadurch dem Tode. 
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22. Die Erzahlung von dem Hunde (Kukkura- 

Jataka). 

In einer Nacht verzehren die Hunde des Ko- 
nigs das Lederzeug seines Wagens. Hieriiber 
erziirnt befiehlt der Konig die Totung aller 
Hunde aufier seinen eigenen. Ein weiser Hund 
dringt aber bis zum Konige vor und beweist ihm, 
dafi seine eigenen Hunde die Schuldigen sind. 
Hierdurch erlangt er vom Konige Schonung fur 
die Hunde und auch fur alle anderen Tiere. 

23. DieErzhhlung von demedlenRosseBhoja 

(Bhojajaniya-Jataka). 107 

Als einmal sieben Konige'gegen Benares heran- 
ziehen, bezwingt ein Ritter durch die Kraft des 
koniglichen Leibrosses, das er bestiegen, sechs 
derselben. Da wird das Leibrofi verwundet. Der 
Ritter will ein anderes wappnen um den Kampf 
zu Ende zu fuhren; doch das verwundete Rofi 
bewegt ihn dazu, dafi er es wieder mit ihm ver- 
sucht, da ein anderes dies nicht leisten konne. 
Nachdem auch der siebente Konig gefangen ist, 
lost man dem Rosse die Riistung und es stirbt, 
vom Kbnige tief betrauert. 

24. Die Erzahlung von dem edlen Rosse 

(Ajanna-Jataka). 1 10 

Eine Variante zum vorausgehenden Jataka. 

25. Die Erzahlung von dem Badeplatz (Tittha- 

Jataka). m 

Ein edles R06 will an einem Orte , wo vor- 
her ein andres Pferd gebadet, nicht ins Wasser 
hineingehen. Ein Weiser merkt den Grund und 
lafit das R06 an einer andern Stelle baden unter 
dem Vorwande, es liebe die Abwechselung. 

26. Die Erzahlung vom Elefanten Mahila- 

mukha (Mahilamukha-Jataka). 116 

Ein Elefant, der von Natur aus brav ist, hort 
wiederholt, wie in seiner Nahe Rauber ihre 
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Grundsatze entwickeln, uad wird dadurch selbst 
veranlafit zu morden. Ein Weiser findet den 
Grund heraus und lafit daher einige Brahmanen 
sich uber die Tugenden unterhalten, so daB der 
Elefant es hort. Dadurch wird dieser zu seiner 
fruheren Bravheit zurilckgebracht. 

27. Die Erzahlung von dem wiederholten 

Sehen (Abhinha-Jataka). 120 

Ein Elefant lebt mit einem Hunde in inriiger 
Freundschaft. Als letzterer von ihm entfernt 
wird, wird der Elefant ganz niedergeschlagen und 
nimmt keine Nahrung mehr zu sich, bis der 
Hund wieder herbeigebracht ist. 

28. Die Erzahlung von Nandivisala (Nandivi- 

sala-Jataka). 123 

Ein Ochse veranlafit aus Dankbarkeit einen 
Brahmanen, der ihn aufgezogen, eine Wette ein- 
zugehen, dafi seinTier am meisten ziehen korme. 

Da der Brahmane ihn aber bei der Probe barsch 
anredet, will der Ochse nicht ziehen und sein 
Herr verliert die Wette. Als der Brahmane dar- 
uber betrubt ist, halt ihm der Ochse sein Un- 
recht vor. Bei einer abermaligen Probe redet 
der Brahmane sein Tier gutig an und gewinnt 
dadurch die Wette. 

29. Die Erzahlung von dem Sch\varzen(Kanha- 

Jataka). 126 

Ein starker Ochse lafit sich, um seiner Pflege- 
mutter, einer armen Frau, ihr Los zu erleichtern, 
fur eine gewisse Summe zum Herausziehen von 
funfhundert Wagen aus dem Schmutze dingen. 

Als er nur die Halfte des Lohnes erhalt, weigert 
er sich zu ziehen, bis ihm endlich die ganze 
Summe gegeben wird. Ganz erschopft kehrt er 
wieder heim und wird hier von seiner Pflege- 
mutter wieder zu Kraften gebracht. 
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30. Die Erzahlung von dem Eber Munika 

(Munika-Jataka). 130 

Ein Rind ist neidisch auf einen Eber, weil 
dieser so gut gefuttert wird. Doch es wird von 
seinem Bruder belehrt, dafi diese Futterung nur 
aus dem Grunde geschieht, damit der Eber bald 
geschlachtet werden kann. Jetzt ist es mit seinem 
Lose zufrieden. 


31. Die Erzahlung von den kleinen Vogeln 

(Kulavaka-Jataka). 132 

Ein tugendhafter Mann bringt durch sein Bei- 
spiel seine Dorfgenossen dazu sich jedes Unrechts 
zu enthalten. Dem Dorivorsteher ist dies nicht 
recht, weil er keine Strafgelder mehr erhalt, und 
er verklagt sie ungerechterweise beim Konig. 
Dieser will sie durch einen Elefanten zertreten 
lassen, aber der Elefant tut ihnen nichts. Der 
Kbnig meint, dies sei eine Folge von Zauberei, 
wird aber fiber ihre Tugend aufgeklart und laSt 
sie frei. Darauf bauen sie ein Haus, woran sich 
auch gegen die ursprUngliche Absicht drei von 
vier Frauen beteiligen, um an dem gutenWerke 
Anted zu haben. — Nach seinem Tode wird der 
tugendhafte Mann als der Gott Indra wieder- 
geboren. Er uberlistet die Damonen, welche 
hierauf die GOtterstadt zu ersturmen versuchen. 

Indra flieht fiber den Ozean. Da wird er durch 
die Klagelaute der ihrer Wohnung beraubten 
jungen Garula-VOgel bestimmt umzukehren; denn 
er will lieber selbst zugrunde gehen als andere 
schadigen. Als Indra umkehrt, bekommen die 
Damonen Angst und Iliehen, worauf Indra ihr 
Wiederkommen unmoglich macht. — Nachdem 
nun seine drei frfiheren Frauen, die sich an dem 
Hausbau beteiligt hatten, imHimmelwiedergeboren 
sind, stellt Indra der vierten die Verwerflichkeit 
ihres Tuns vor Augen; und nachdem sie wah- 
rend mehrerer Existenzen an den Geboten fest- 
gehalten, wird auch sie in Indras Himmel auf- 
genommen. 



569 


Seite 

32. Die Erzahlung vom Tanze (Nacca-Jataka). 143 

Die Tochter des Goldschwans, des Konigs der 
Vogel, wahlt sich den Pfau zum Gatten. Um 
seine Vorzuge besser ans Licht zu stellen, tanzt 
dieser vor den Vogeln und entblofit dabei seinen 
Korper. Durch diesen Mangel an Schamgefuhl 
zurtickgestofien gibt der Vogelkonig seine Toch- 
ter einem andern zur Frau. 

33. Die Erzahlung von der Eintracht (Sammo- 

damana-Jataka). 146 

Nachdem ein Wachteljager schon viele Wach- 
teln erbeutet hat, beschliefien diese auf den Rat 
einer klugen Wachtel in Zukunft eintrachtig eine 
List zu gebrauchen und entgehen so eine Zeit- 
lang den Nachstellungen des Jagers. Dann aber 
beginnen sie wieder zu streiten und geraten da- 
durch von neuem in das Netz des Jagers. 

34. Die Erzahlung von dem Fisch (Maccha- 

Jataka). 149 

Ein Fisch bemerkt in seiner Verliebtheit nicht 
das Netz und wird gefangen; er macht sich je- 
doch nur Sorgen liber das, was sein Weibchen 
von ihm denkt, weil er nicht kommt. Ein weiser 
Mann belehrt den Fisch liber die Verwerflichkeit 
der sinnlichen Liebe und laBt ihn dann frei. 

35. Die Erzahlung von der Wachtel (Vattaka- 

Jataka). 1 50 

Eine junge Wachtel, die noch nicht fliegen 
kann, wird bei einem Waldbrande von ihren 
Eltem im Stiche gelassen. Durch ein Wunder 
bewirkt sie, dafi ihr Aufenthaltsort vom Feuer 
verschont bleibt. 

36. Die Erzahlung von dem Vogel (Sakuna- 

Jataka). 155 

Ein Vogel, der mit anderen in einem Baume 
wohnt, bemerkt, dafi dieser infolge der Reibung der 
Zweige bald anfangen wird zu brennen. Errettet 
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sich rechtzeitig, wahrend andere, die ihm nicht 
glauben, dem Flammentode zum Opfer fallen. 

37. Die Erzahlung von dem Rebhuhn (Tittira- 

Jataka). 157 

Ein Elefant, ein Affe und ein Rebhuhn unter- 
suchen, wer der alteste von ihnen ist, indem sie 
ihr Alter mit dem eines Bananenbaumes ver- 
gleichen. Dabei stellt sich heraus, dafi das Reb- 
huhn am altesten ist und darum den Vorrang 
verdient. 

38. Die Erzahlung vom Kranich (Baka-Jataka). 161 

Zur Zeit einer Durre veranlafit ein Kranich 
durch eine List die Fische in einem fast ausge- 
trockneten Teiche, dafi sie sich von ihm in einen 
grofiern Teich tragen lassen. Hier setzt er sie 
aber nicht ab, sondern frifit sie. Zum Schlufi 
kommt ein Krebs an die Reihe; dieser wittert 
Verrat und umklammert mit seinen Scheren den 
Hals des Kranichs. Als dieser auch den Krebs 
verzehren will, durchschneidet ihm letzterer mit 
seinen Scheren den Hals. 

39. Die E rzahlung von Nanda (Nanda-Jataka). 167 

Ein alter Mann vergrabt vor seinem Tode sein 
Geld und teilt dies nur einem Sklaven mit. Nach 
dem Tode des Alten will sein Sohn mit dem 
Sklaven das Geld holen, wird aber jedesmal 
an einem bestimmten Orte von diesem hart ge- 
scholten. Auf den Rat eines weisen Mannes 
lafit er nun an eben diesem Orte nachgraben 
und findet den Schatz. 

40. Die Erzahlung von der Akazienkohlen- 

grube (Khadirangara-Jataka). 170 

Ein Asket begibt sich nach siebentagigem 
Fasten zum Grofikaufmann von Benares um sich 
Almosenspeise zu holen. Um dies unmoglich zu 
machen und ihn so durch Hunger zu toten, er- 
schafft Mara der B5se eine Grube voll gluhen- 
der Kohlen, so dafi dieSpeise nicht hinubergebracht 
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werden kann. Da nimmt der Grofikaufmann selbst 
die Speiseschussel und schreitet unverletzt iiber 
die Grube hinweg zu dem Asketen. 

41. Die Erzahlung von Losaka (Losaka-Jataka). 181 

Ein sonst tugendhafter M6nch lafit sich durch 
Neid und Habsucht verleiten die fur einen andern 
Asketen bestimmte Almosenspeise nicht abzulie- 
fem, sondern wegzuwerfen. Dafur mufi er nach 
seinem Tode lange btifien und wird besonders 
durch bestandigen Hunger gequalt. Zuletzt wil'd 
er in einer armen Familie wiedergeboren. Von 
dieser verstofien wird er in Benares von einem 
Lehrer als Schuler angenommen. Von hier ent- 
flieht er, nimmt ein Weib und lebt in einem 
Dorfe; weil er aber den Bewohnern nur Boses 
rat, mufi er fliichten und verliert dabei seine 
Familie. Er verdingt sich hierauf als Arbeiter 
auf ein Schiff; doch dieses bleibt plotzlich unbe- 
weglich stehen und er wird daher von den Schifls- 
leuten auf einem Flofie ausgesetzt. Er kommt 
auf seiner Irrfahrt viermal zu Palasten von Gotter- 
tQchtern ; doch ist auch dort seines Bleibens nicht 
lange. Auf einer Insel wird er von einer Da- 
monin, welche die Gestalt einer Ziege hat, fort- 
geschleudert und gelangt so nach Benares. Hier 
sieht er wieder eine Ziege; er hofft von ihr in 
einen der Inselpalaste zuriickgeschleudert zu wer- 
den und fafit sie am Fufie; doch sogleich wird 
er als Ziegendieb festgenommen. Aus dieser 
Verlegenheit wird er dann durch seinen Lehrer 
befreit. 

42. Die Erzahlung von der Taube (Kapota- 

(Jataka). 193 

Eine Taube wohnt bei einem Koch. Eine Krahe 
schliefit sich ihr an und verspricht ihr sich nicht 
an den Vorraten des Koches zu vergreifen. Als 
nun einmal der Koch viel Fleisch im Hause hat, 
bleibt die Krahe zurilck und versucht in einem 
unbewachten Augenblick Fleisch zu stehlen. Der 
Koch aber bemerkt es und totet sie, worauf auch 
die Taube sein Haus verlafit. 
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43. Die Erzahlung von Veluka (Veluka-Jataka). 197 

Ein Einsiedler zieht trotz der Waraung seines 
Meisters eine junge Schlange auf. Als er ihr 
durch Zufall einmal ein paar Tage nichts zu 
fressen gibt, beifit sie ihn, so dafi er sterben 
mufi. 

44. Die Erzahlung von der Miicke (Makasa- 

Jataka). 200 

Der Sohn eines Zimmermanns will auf dem 
Kopfe seines Vaters mit der Axt eine Mucke er- 
schlagen, totet aber dabei seinen Vater. 

45. Die Erzahlung von Rohini (Rohini-Jataka). 202 

Eine Sklavin will ihrer Mutter die Fliegen vom 
Kopfe verscheuchen, trifft sie aber selbst mit 
der Keule, so dafi die Mutter sterben mufi. 

46. Die Erzahlung von dem Gartenzerstorer 

(Aramadusaka-Jataka). 203 

Ein Parkwachter beauftragt eine Anzahl Affen 
in seiner Abwesenheit die jungen Baumchen zu 
begiefien. Diese entledigen sich ihrer Aufgabe, 
indem sie die Baumchen herausreifien und auf 
ihre Wurzeln das Wasser schiitten. 

47. Die Erzahlung vom Branntwein (Varuni- 

Jataka). 206 

Der Lehrling eines Branntweinhandlers mischt 
in Abwesenheit seines Herm Salz in den Brannt- 
wein urn ihn dadurch scharfer zu machen und 
verdirbt damit den ganzen Branntwein. 

48. Die Erzahlung von dem Vedabbha- 

Zauberspruch (Vedabbha-Jataka). 208 

Ein Brahmane, der einen Zauberspruch kennt, 
mittels dessen man bei einer bestimmten Kon- 
stellation Geld vom Himmel regnen lassen kann, 
wird von Raubern gefangen. Sein Schuler er- 
mahnt ihn den Zauberspruch nicht anzuwenden 
und geht fort um Losegeld zu holen. Der Brah- 
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mane aber lafit Geld herabregnen und macht 
sich dadurch frei. Die Rauber werden hierauf 
von einer andemRauberschar gefangen und vei- 
weisen diese auf den Brahmanen, der Geld reg- 
nen lassen kann. Er wird aufgefordert seine 
Kunst auszuuben, kann es aber nicht, weil die 
Konstellation vorbei ist. Darauf wird er getotet 
und auch die Rauber toten einander, bis nur 
noch zwei iibrig sind. Wahrend der eine den 
Schatz bewacht, holt der andere Speise und ver- 
giftet den fur seinen Gefahrten bestimmten Teil. 
Als er zuruckkehrt, ersticht ihn der Zuruck- 
gebliebene, muB aber selbst an dem genossenen 
Gifte sterben. 

49. Die Erzahlung von der Konstellation 

(Nakkhatta-Jataka). 

Ein Asket veranlafit durch den Vorwand, die 
Konstellation sei nicht giinstig, seine Verwandten 
den festgesetzten Termin zur Verheiratung ihres 
Sohnes nicht einzuhalten. Inzwischen wird aber 
das diesem bestimmte Madchen einem andern 
vermablt. 

50. Die Erzahlung von den Toren (Dummedha- 

Jataka). 

Ein Prinz nimmt sich vor, wenn er zur Re- 
gierung gelangt ist, das Toten von Tieren zu 
verbieten. Nachdem er den Thron bestiegen, 
beruft er sich auf ein von ihm abgelegtes Ge- 
lubde dieses Inhalts und bringt durch Androhung 
harter Strafen seine Untertanen dazu von nun 
an die Tiere zu schonen. 

51. Die Erzahlung vomgrofien KonigTugend- 

haft (Mahasllava-Jataka). 

Ein Konig von Benares, der durch Tugend 
ausgezeichnet ist, verjagt einen ungetreuen Mi- 
nister. Dieser stachelt den Konig von Kosala 
auf jenem das Reich abzunehmen, indem er auf 
dessen allzugrofie Gute hinweist. Nachdem drei 
Proben gelungen, zieht der Konig von Kosala 
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gegen Benares. Der Konig Tugendhaft wehrt 
sich nicht, sondern lafit sich mit seinem Gefolge 
gefangen nehmen. Er wird zum Tode verurteilt 
und zu diesem Zwecke mit seinen Leuten auf 
dem Leichenfelde bis zum Halse eingegraben um 
von den Schakalen gefressen zu werden. Mit 
grofier Geschicklichkeit befreit er aber sich und 
seine Leute. Hierauf lafit er sich von zwei Da- 
monen, die ihn um Teilung ihrer Beute bitten, 
mit allem Notwendigen versehen und gerustet 
in das Schlafgemach des Konigs bringen. Be- 
schamt sieht dieser seine Schuld ein und gibt 
ihm sein Reich zuriick. 

52. Die kleine Erzahlung von Janaka (Cula- 

janaka-Jataka). 229 

Eine Variante zu der grofien Erzahlung von 
Janaka (Mahajanaka-Jataka) Nr. 539. 

53. Die Erzahlung von der vollen Schvissel 

(Punnapati-Jataka). 230 

Einige Spitzbuben wollen den Grofikaufmann 
von Benares mit vergiftetem Branntwein betau- 
ben und dann auspliindem; dieser aber bemerkt 
ihr Vorhaben und rnacht ihre Absicht zu nichte. 

54. Die Erzahlung von der Frucht (Phala- 

Jataka). 232 

Eine kluger Karawanenfiihrer warnt seine Leute 
vor dem Genusse unbekannter Friichte und be- 
wahrt dadurch die meisten vor Vergiftung durch 
die Friichte eines dem Mango sehr abnlichen 
Baumes. 

55. Die Erzahlung von den fiinf Waffen 

(Pancavudha-Jataka). 235 

Ein Prinz wird unterwegs von einem Damon 
iiberfallen. Vergebens bekampft er ihn mit fiinf 
Arten von Waffen; er gelangt doch in die Ge- 
walt des Damons. Durch ein kluges Wort aber 
halt er diesen ab ihn zu verzehren und bekehrt 
ihn hierauf zu einem tugendhaften Leben. 
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56. Die Erzahlung von dem Goldhaufen (Kan- 

canakkhanda-Jataka). 240 

Ein Mann findet einen grofien Goldhaufen. Da 
er ihn nicht auf einmal aufheben kann, macht 
er vier Teile daraus, die er zu verschiedenen 
Zwecken bestimmt, und ist nun imstande die 
Last nach Hause zu tragen. 

57. Die Erzahlung von dem Affenfiirsten 

(Vanarinda-Jataka). 243 

Ein Affe pflegt den Tag Qber auf einer Insel 
des Flusses zu verweilen und am Abend an das 
Ufer zuriickzukehren. Ein Krokodil sucht ihn 
einmal zu fangen um seiner Frau das Fleisch 
des Affen zu geben; doch dieser uberlistet jenes 
durch seine Klugheit. 

58. Die Erzahlung von drei Tugenden (Tayo- 

dhamma-Jataka). 246 

Ein Affe sucht seinen Sohn durch eine Um- 
armung zu erdriicken; doch merkt er, dafi dieser 
starker ist als er selbst. Er schickt ihn daher 
um Blumen zu holen nach einem Lotosteiche, 
damit er von dem dort hausenden Damon auf- 
gefressen werde. Der junge Affe aber merkt 
die List und holt die Blumen ohne sich in die 
Macht des Damons zu begeben. Aus Zorn dar- 
tiber stirbt der alte Affe. 

59. Die Erzahlung von dem Trommel schlager 

(Bherivada-Jataka). 249 

Ein Trommelschlager schlagt trotz der War- 
nung seines Vaters bestandig die Trommel, wah- 
rend sie durch einen Wald gehen. Dadurch 
lockt er die Rauber heran, welche den beiden 
ihr verdientes Geld abnehmen. 

60. Die Erzahlung von dem Muschelblaser 

(Samkhadhamana-Jataka). 251 

Eine V ariante zur vorigen Erzahlung mit der Ande- 
rung, daB hier der Vater bestandig auf derMuschel 
blast undvon seinemSohnvergeblich gewamtwird. 
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6 1. Die Erzahlung von dem Verlustspruch 

(Asatamanta-Jataka). 251 

Ein Jungling wird zu einem Lehrer geschickt 
um die Lasterhaftigkeit der Frauen kennen zu 
lemen. Dieser gibt ihm seine alte Mutter, die 
er mit eigener Hand erhalt, zum Versuchsobjekt 
und es gelingt jenem die alte Frau so weit zu 
bringen, dafi sie ihren Sohn umbringen will um 
ihrem Geluste nachgehen zu kSnnen. Da merkt 
sie, dafi sie betrogen ist, und gibt ihren Geist 
auf. Der Jungling aber ist jetzt von der Schlechtig- 
keit der Weiber uberzeugt und wird Asket. 

62. Die Erzahlung von dem EmbryozuStand 

(Andabhuta-Jataka). 257 

Ein Brahmane, der im Wurfelspiel mit dem 
Konig immer verliert, sobald dieser einen Spruch 
von der Untreue der Weiber dabei hersagt, will 
die Wirkung des Spruches zu nichte machen 
und nimmt daher eine Frau, die mit einem Mad- 
chen schwanger geht, in sein Haus auf bis zur 
Entbindung. Das Madchen lafit er in seinem 
Hause aufziehen, ohne dafi es dabei einen andern 
Mann zu sehen bekommt als ihn selbst. Als es 
herangewachsen ist, beginnt er wieder mit dem 
Konige Wtirfel zu spielen und gewinnt immer, 
weil der Spruch des Konigs infolge der Treue 
des Madchens seine Wirkung verloren hat. Der 
Kdnig merkt den Grund und dingt einen Spitz- 
buben, der das Madchen verfuhren soil. Diesem 
gelingt es durch eine Dienerin, deren Sohn er 
zu sein vorgibt, sich Eingang in des Brahmanen 
Haus zu verschaffen und das Madchen fur sich 
zu gewinnen. Bevor er das Haus verlafit, ver- 
setzt er noch dem Brahmanen einen derben Stofi, 

■ohne dafi dieser merkt, von wera er ihn erhalten. 

— Bei dem nachsten Spiel verliert der Brahmane 
und der Konig erzablt ihm, was bei ihm vorge- 
gangen sei. Als jener nach Hause eilt, leugnet 
das Madchen jede Schuld und erklart sich zur 
Feuerprobe bereit. Zu dieser aber erscheint 
auch der Liebhaber und fafit das Madchen bei 
der Hand. Jetzt erklart dieses, es kOnne die 
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Feuerprobe nicht mehr bestehen, da es soeben 
ein andrer Mann beruhrt habe. Der Brahmane 
aber ist nun von der Schuld des Madchens uber- 
zeugt und jagt es fort. 

63. DieErzahlungvonderDattel(Takka-Jataka). 265 

Ein boses Madchen wird von seinen Dienern 
in das Wasser geworfen und treibt auf dem 
Strome dahin. Ein Asket rettet es und nimmt 
es in seine Wohnung auf. Zum Danke dafur 
verfuhrt ihn das Madchen und veranlafit ihn sein 
Asketenleben aufzugeben und unter den Men- 
schen zu wohnen. Wahrend nun der Asket ein- 
mal abwesend ist, wird seine Frau von Raubem 
entfuhrt und gewinnt die Liebe des Rauberhaupt- 
manns. Um nicht zu ihrem fruhern Lose zuruck- 
kehren zu mussen, beschliefit sie den Asketen 
zu verderben und lafit ihn daher in ihre Woh- 
nung kommen. Dann aber teilt sie dies dem 
Rauberhauptmann mit, der sogleich jenen auf- 
sucht und mifihandelt. Der Asket klagt nicht, 
sondern sagt immer einen Vers her von der 
Schlechtigkeit der Weiber. Dadurch aufmerksam 
geworden, lafit sich der Rauber von ihm seine 
ganze Geschichte erzahlen. Darauf tOtet er das 
Weib wegen seiner Falschheit und fuhrt von da 
an mit dem Asketen zusammen ein heiliges Leben. 

64. DieErzahlung von den schwer zu Erken- 

nenden (Durajana-Jataka). 271 

Ein j unger Brahmane ist erregt wegen des 
lasterhaften Wesens seiner Frau. Sein Meister 
belehrt ihn, dafi dies damit zusammenhange, ob 
sie Unzucht treibe oder nicht, und trostet ihn. 

Die Frau aber merkt, dafi sie durchschaut ist, 
und bessert sich. 

65. Die Erzahlungvon dem Freudeberaubten 

(Anabhirati-Jataka). 273 

Eine Variante zum vorausgehenden Jataka, 
in der der Gedanke durchgefiihrt ist, dafi die 
Weiber Gemeingut sind. 

D u t o i t, Jatakam. 3 1 
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66. Die Erzahlung von Mudulakkhana (Mudu- 

lakkhana-Jataka). 275 

Ein Asket verlaflt seine Wohnung im Himalaya 
und nimmt beim Konig von Benares seinen Auf- 
enthalt. Dieser ubertragt, als er einmal fort mufi, 
die Pflege des Asketen seiner ersten Gemahlin. 

Da nun der Asket einmal zu ungewohnter Stunde 
zum Mahle kommt, sieht er die Konigin, wie ihr 
Gewand herabgefallen ist, und wird von Begierde 
erfullt, so dafi er krank wird. Dem zuruckgekehrten 
Kdnig teilt er den Grund seiner Krankheit mit 
und dieser tritt ihm seine Gemahlin ab. Da aber 
der Asket mit ihr beisammen ist, besinnt er sich 
wieder auf sich selbst und kehrt nach dem 
Himalaya zuriick. 

67. Die Erzahlung von dem Schofi (Ucchariga- 

Jataka). 281 

Eine Frau, deren Familie wegen falschen Ver- 
dachtes gefangen wurde , erhalt die Erlaubnis sich 
einen ihrer Angehorigen mitzunehmen. Sie wahlt 
nun weder ihren Gatten noch ihren Sohn, son- 
dern ihren Bruder und rechtfertigt ihre auffallende 
Wahl so geschickt, daB die ganze Familie frei- 
gelassen wird. 

68. Die Erzahlung von Saketa (Saketa-Jataka). 283 

Buddha setzt auseinander, warum ein Brah- 
mane, der ihn als seinen Sohn begrufit, das Recht 
habe sich seinen Vater zu nennen. (Dies Jataka 
weicht in der Form von den anderen sehr ab.) 

69. Die Erzahlung vom Giftspeien (Visavanta- 

Jataka). 285 

Eine Schlange, die einen jMenschen gebissen 
hat, soil das Gift aus der Wunde wieder heraus- 
saugen. Sie erklart aber sich lieber verbrennen 
zu lassen, als das einmal Ausgespieene wieder 
einzusaugen. Darauf wird der Kranke auf andre 
Art geheilt. 
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70. Die Erzahlung vom Spaten (Kuddala- 

Jataka). 287 

Ein Gartner will Asket werden; doch zieht es 
ihn nach einer Weile immer wieder zu seinem 
Spaten hin. Als er so zum siebenten Male sein 
Asketenleben aufgegeben, wirft er den Spaten in 
denFlufi um nicht abermals in diese Versuchung zu 
geraten. Da kommt gerade der Konig stolz des 
Weges daher, naehdem er seine Feinde besiegt; 
der Asket aber beweist ihm, dafi der Sieg, den 
er gerade uber sich errungen, viel mehr wert sei 
als der des Konigs. Darauf schliefit sich der 
Konig mit seinem ganzen Heere dem Asketen an 
und sie ziehen mit ihm in die Einsamkeit, wo ihnen 
durch gdttliche Hand Wohnstatten bereitet werden. 

71. Die Erzahlung von dem Varana-Baume 

(Varana-Jataka). 293 

Ein junger Brahmane wird mit anderen in den 
Wald geschickt um Holz zu sammeln. Statt 
dessen schlaft er und rafft beim Weggehen rasch 
noch feuchtes Holz zusammen. Am nachsten 
Tage brennt dies nicht; dadurch entsteht eine 
solche Verzogerung, dafi die jungen Brahmanen 
an diesem Tage auf ihr Vorhaben verzichten mussen. 

72. Die Erzahlung ,von dem tugendhaften 

Elefanten (Silavanaga-Jataka). 299 

Ein tugendhafter Elefant bringt einen verirrten 
Wanderer wieder auf den rechten Weg. Zum 
Dank dafiir kommt dieser mehrmals wieder und 
bittet den Elefanten ihm einen Zahn zu schenken, 
weil er sehr arm sei. Der Elefant erftillt seine 
Bitte. Als der Mann ihm aber sogar die Zahnwurzeln 
heraussagen will und ihn dabei mifihandelt, offnet 
sich die Erde und verschlingt den Ubeltater. 

73. Die Erzahlung von dem Wahrsprechen 

(Saccamkira-Jataka). 304 

Ein boser Prinz wird von seinem Gefolge in 
das Wasser geworfen. In seiner Not findet er 

37 * 
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einen auf dem Wasser treibenden Baumstamm, 
auf den er sich setzt. Eine Ratte, eine Schlange 
und ein Papagei benutzen denselben Baumstamm 
als Zufluchtsort. Ein Einsiedler zieht den Baum 
aus dem Wasser und rettet die darauf Befind- 
lichen, erregt aber den Hafi des Prinzen, weil 
sich dieser nicbt genug geehrt glaubt. Nach einigen 
Tagen ziehen die Gaste des Einsiedlers wieder 
fort, nachdem jeder ihm seine Bereitwilligkeit zur 
Vergeltung kundgetan. — Einige Zeit danach 
stellt er ihre Dankbarkeit auf die Probe. Die der 
Tiere bewahrt sich; derPrinz aber, der inzwischen 
Konig geworden, lafit ihn festnehmen und schla- 
gen, um ihn dann hinrichten zu lassen. Dabei 
erhalt der Einsiedler Gelegenheit den Sachverhalt 
klarzulegen, worauf der Konig vom wiitenden 
Volke getotet und jener zu seinem Nachfolger 
gewahlt wird. 


74. Die Erzahlung von der Baumtugend 

(Rukkhadhamma-Jataka). 31 1 

Auf den Rat des Bodhisattva nehmen einige 
Baumgottheiten ihre Wohnung in Waldern, die 
aus dicht zusammenstehenden Baumen bestehen, 
andere aber in einzeln stehenden Baumen. Durch 
einen Sturm werden letztere eines Tages zer- 
stort, wahrend die Wohnstatten der klugen Gott- 
heiten unversehrt bleiben. 


75. Die Erzahlung von dem Fische (Maccha- 

Jataka). 314 

Wahrend einer grofien Durre vertrocknen die 
Seen und Teiche, so dab die Fische in Todes- 
gefahr kommen. Ein Fisch fafit Mut und fordert 
den Regengott auf Regen herabzusenden, indem 
er sich auf sein tugendhaftes Leben beruft. Es 
geschieht nach seinem Wunsche; durch den Regen 
werden die Teiche und Seen wieder gefullt und 
die Fische aus ihrer Not befreit. 
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76. Die Erzahlung von der Furchtlosigkeit 

(Asamkiya-Jataka). 318 

Ein Asket trifft einmal mit einer Karawane zu- 
sammen und verbringt in ihrer Nahe die Nacht, 
indem er bestandig auf und ab geht. Dadurch 
halt er eine Rauberschar, welche die Karawane 
uberfallen wollte, ab ihr Vorhaben auszufuhren. 

Am nachsten Tage wird er dann von alien wegen 
seiner Furchtlosigkeit gepriesen. 

77. Die Erzahlung von den grofien Traumen 

(Mahasupina-Jataka). 320 

Ein Konig hat sechzehn Traumgesichte und 
fragt die Brahmanen, was sie bedeuten. Diese 
veranlassen ihn zur Abwendung des Unheils Tier- 
opfer darzubringen. Ein Brahmanenschuler mochte 
diese TiertOtung verhuten und bewegt den Konig 
sich von einem weisen Asketen die Deutung der 
Traume sagen zu lassen, wodurch die Tieropfer 
uberflussig werden. 

78. Die Erzahlung von Illlsa (Illlsa-Jataka). 335 

Ein sehr geiziger Grofikaufmann namens Illlsa 
bekommt einmal Lust Branntwein zu trinken; da- 
mit er aber niemand etwas davon abgeben mufi, 
nimmt er ihn mit vor die Stadt und trinkt ihn 
in einem Gebiische, um von niemand gesehen 
zu werden. — Dies bemerkt sein Vater, der wegen 
seiner guten Werke als Gott wiedergeboren wurde. 

Um seinen Sohn zu kurieren nimmt er dessen 
Gestalt an und verschenkt einen grofien Teil von 
dessen Vermogen. Ein Landmann, der auf diese 
Weise einen Wagen voll Kleinodien erhalten, 
fahrt nun an dem Gebusche vorbei, in dem der 
Geizhals sitzt , und preist dessen Gute. Dieser 
wird stutzig, erkennt seinen Wagen und sucht 
ihn dem Landmann abzunehmen; doch emtet er 
dafur nur Prugel. In der Stadt halt man ihn fur 
einen Betriiger und so nimmt er seine Zuflucht 
zum Konige. Dieser laflt den DoppelgSnger rufen; 
aber selbst der Barbier des Geizigen kann keinen 
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Unterschied finden. Jetzt gibt sich Illisas Vater 
als Gott zu erkennen und halt seinem Sohne 
seinen Geiz vor, worauf Illlsa erklart sich bessern 
zu wollen. 

79. Die Erzahlung von dem lauten Schall 

(Kharassara-Jataka). 349 

Ein Dorfvorsteher verabredet sich mit Raubem 
und zieht fort, wahrend diese sein Dorf plundern. 
Dafiir erhalt er die Halfte der Beute. Ein weiser 
Mann aber entdeckt denBetrug und der Vorsteher 
wird bestraft. 

80. Die Erzahlung von Bhlmasena (Bhimasena- 

Jataka). 350 

Ein tiich tiger Bogenschiitze vermag wegen seiner 
kleinen Gestalt keine entsprechende Stellung zu 
finden. Deshalb tut er sich mit Bhlmasena, einem 
stattlichen Manne, zusammen, der seine Rolle 
flbemehmen soil, wahrend er dessen Diener spielt. 

Sie werden vom Konig von Benares in Dienst 
genommen. Kurz darauf gelingt es Bhlmasena, 
indem er den Rat des Bogenschutzen befolgt, 
einen gefahrlichen Tiger und einen Biiffel zu er- 
legen. Dadurch wird er ubermutig. Darauf wird 
er gegen einen KOnig ausgesandt, der Benares 
angreifen will. Als der Kampf beginnen soli, 
befallt ihn solche Angst, dafi er seine Exkremente 
von sich gibt. Der Bogenschiitze aber fiihrt 
den Kampf ruhmvoll zu Ende und gelangt da- 
durch zu hohen Ehren, wahrend Bhlmasena ent- 
lassen wird. 

81. Die Erzahlung vom Branntweintrinken 

(Surapana-Jataka). 356 

Die Schuler eines Asketen verlassen einmal 
ihren Meister urn sich in der Stadt Almosen zu 
holen. Hier erhalten sie gelegentlich eines Festes 
Branntwein und berauschen sich daran. Reuevoll 
kehren sie dann zu ihrem Meister in die Einsam- 
keit zuriick. 
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82. Die Erzahlung von Mittavinda (Mittavinda- 

Jataka). 361 

Eine Variante zum Schlusse des Jataka 41. 

83. Die Erzahlung von dem Ungliicksvogel 

(Kalakanni-Jataka). 361 

Ein Grofikaufmann hat einen Freund namens 
„Ehiglucksvogel“ , den er trotz aller Warnungen 
wegen des Namens behalt. Als er einmal ver- 
reist, bewacht ihm sein Freund so gut sein Haus, 
dafi die Rauber, die es pliindern wollen, unver- 
richteter Dinge wieder abziehen mussen. Darauf 
preist der Kaufmann die Vorzuge des „Unglucks- 
vogels". 

84. Die Erzahlung von den Toren des Heiles 

(Atthassadvara-Jataka). 364 

Ein Vater setzt seinem Sohne auseinander, was 
das Wertvollste auf der Welt sei. 

85. Die Erzahlung von dem Kimpakka-Baume 

(Kimpakka- Jataka). 365 

Eine Variante zu Jataka 54; doch fehlt hier 
der Schlufi von den Leuten, die am andem Tage 
kommen um die Habe der Karawane an sich zu 
nehmen. 

86. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Sllavlmamsana-Jataka). 368 

Der Hauspriester einesKbnigs will untersuchen, 
ob sein Herr ihn hoher schatzt wegen seiner Stel- 
lung oder wegen seiner Tugend. Daher nimmt 
er einige Mtinzen aus dem koniglichen Schatze. 

Als er gebunden zum Konige gefuhrt wird, merkt 
er unterwegs bei einer Szene mit Schlangen- 
beschworern, dab die Tugend am meisten gilt, 
und spricht sich auch in diesem Sinne dem Konige 
gegenuber aus. Nachdem er sich gerechtfertigt, 
wird er Asket im Himalaya. 
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87. Die Erzahlung von den Vorzeichen (Mam- 

gala-Jataka). 372 

Ein Brahmane laflt ein Gewanderpaar nach dem 
Leichenfelde bring en, weil er es fiirungluckbringend 
halt. Ein Asket nimmt es an sich und wirft es 
nicht weg trotz der Wamungen des Brahmanen; 
vielmehr belehrt er ihn iiber die Nichtigkeit der 
Vorzeichen. 

88. Die Erzahlung von Sarambha (Sarambha- 

Jataka). 376 

Eine kurze Variante zu Jataka 28. 

89. Die Erzahlung von dem Betriiger (Kuhaka- 

Jataka). 376 

Ein Gutsbesitzer vertraut einem falschen Asketen 
einen Schatz an. Dieser vergrabt ihn um ihn ftir 
sich zu verwenden und verlafit das Dorf; doch 
kehrt er noch einmal zurQck um dem Gutsbesitzer 
einen Grashalm zurflckzubringen , der in seinen 
Haaren hangen geblieben ist. Daraus schopft 
ein weiser Mann Verdacht und beweist dem Guts- 
besitzer, dafi jener ihn betrogen habe. 

90. Die Erzahlung von dem Undankbaren 

(Akatannu-Jataka). 379 

Ein Kaufmann erweist einem andern, der seine 
Kara wane zu ihm schickt, Wohltaten; doch als 
dieser Gelegenheit erhalt das Gute zu vergelten, 
zeigt er sich undankbar. Fur diese Undankbar- 
keit wird er beim nachsten Male durch die Leute 
des ersten Kaufmanns bestraft. 

91. Die Erzahlung von dem bestrichenen 

Wiirfel (Litta-Jataka). 381 

Ein Spieler hat die Gewohnheit, wenn er ver- 
liert, den einen Wurfel in den Mund zu stecken 
um das Spiel dadurch ungultig zu machen. Der 
andre bestreicht nun einmal die Wurfel mit Gift, 
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so dafi jener, als er es wieder tut, ohnmachtig 
wird. Darauf wird er von dem zweiten Spieler 
gerettet und vor weiterem Betrug gewarnt. 

92. Die Erzahlung von demkostbarenSchmuck 

(Mahasar a- J ataka) . 

Als einmal der Konig mit seinen Frauen badet, 
wird ein Schmuckstiick, das eine Sklavin bewacbt, 
von einer Affin gestohlen. Darauf wird ein Land- 
mann, der in der Nahe ist, wegen dieses Dieb- 
stahls festgenommen. Er gesteht und sagt, er 
habe den Schmuck dem Groflkaufmann gegeben. 
So kommen nacheinander der Grofikaufmann, der 
Hauspriester, der erste Musiker und eine Hure in 
Haft. Ein weiser Minister lafit ihre Gesprache 
belauschen und merkt, dafi sie alle unschuldig 
sind. Durch eine List wird darauf die Affin ver- 
anlaflt den Schmuck herauszugeben und alles 
zollt dem Weisen Beifall wegen seiner Klugheit. 

93. Die Erzahlung von dem vertrauenden 

Genufi (Vissasabhojana-Jataka). 

Ein Lowe, der die Kuhe beunruhigt, wird durch 
eine List unschadlich gemacht. Einer Gazelle nam- 
lich, die er liebt, wird das Fell mit Gift bestrichen; 
als sie der Lbwe ableckt, findet er seinen Tod. 

94. Die Erzahlung vom Haarstrauben (Loma- 

hamsa-Jataka). 

Ein Weiser betatigt die Askese in unerhorter 
Weise. Sterbend aber erkennt er, dafi dies nicht 
zum Heile fuhre. 

95. DieE rzahlung von dem grofien Sudassana 

(Mahasudassana-Jataka). 

Der Konig Sudassana fuhlt sein Ende heran- 
nahen und ermahnt seine Gattin nicht zu weinen, 
denn alles sei ja dem Vergehen unterworfen. 
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96. Die Erzahlung von der Olschfissel (Tela- 

patta-Jataka). 401 

Ein jungerer Konigssohn erfahrt, er werde in 
kurzer Zeit in einer andern Stadt die Herrschaft 
erlangen, wenn er den Nachstellungen der unter- 
wegs hausenden weiblichen Damonen entgeht. Als 
er sich aufmacht, begleiten ihn ftinf Leute. Diese 
fallen den Damoninnen zum Opfer, da sie sich 
nicht bezahmen kdnnen; der Konigssohn aber 
geht unbeirrt weiter. Eine Damonin verfolgt ihn 
bis in die Stadt. Hier sieht sie der Konig und 
macht sie zu seiner Frau; doch in der erstenNacht 
bringt sie ihn urns Leben samt allem, was im 
Palaste lebt. Als die Stadtbewohner dies merken 
und den Sachverhalt erfahren, machen sie den 
Prinzen wegen seiner Standhaftigkeit zum Konige. 

97. Die Erzahlung von dem Gluck durch 

Namen (Namasiddhi-Jataka). 410 

Ein Jtingling ist mit seinem Namen nicht zu- 
frieden und wird deshalb von seinem Lehrer weg- 
geschickt uni sich einen besseren zu suchen. Unter- 
wegs merkt er an drei Beispielen, dafi der Name 
von der Beschaffenheit des Betreffenden ganz un- 
abhangig ist, und ist wieder mit seinem Namen 
zufrieden. 

98. Die Erzahlung von dem betriigerischen 

Kaufmann (Kutavanija-Jataka). 413 

Ein Kaufmann will seinen Reisegenossen be- 
tiiigen und lafit daher seinen Vater sich in einem 
hohlen Baum verstecken, damit er als vermeint- 
Iiche Baumgottheit die Sache entscheide. Der 
andre aber merkt dies und zhndet den Baum an; 
so wird der Betrug entdeckt. 

99. Die Erzahlung von den mehr als Tau- 

send (Parosahassa-Jataka). 4x5 

Ein weiser Asket sagt vor seinem Tode seinen 
Schulern etwas, das nur der alteste Schuler ver- 
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steht. Da die anderen diesem nicht glauben, ver- 
lafit der Verstorbene die Brahmawelt und bezeugt 
die Richtigkeit der Erklarung. 

100. Die Erzahlung von der Schadengestalt 

(Asatarupa-Jataka). 

Der Konig von Benares wird vom Konig von 
Kosala getotet und seine Stadt eingenommen. 
Der Sohn des Konigs entkommt, sammelt ein 
Heer und will mit dem Konig von Kosala kampfen. 
Doch auf die Botschaft seiner Mutter hin schliefit 
er die Stadt ein und zwingt sie so zur Ubergabe. 

101. Die Erzahlung von den mehr als Hun- 

dert (Parosata-Jataka). 

Eine Variante zum Schlusse des Jataka 99. 

102. Die Erzahlung von dem Gartner (Pannika- 

Jataka). 

Ein Gartner will seine Tochter, die sich ver- 
heiraten soil, auf die Probe stellen, ob sie keusch 
sei, und stellt sich verliebt in sie. Aus ihrer 
Besturzung erkennt er ihre Unschuld. 

103. Die Erzahlung von dem Feinde (Veri- 

Jataka). 

Ein Grofikaufmann bemerkt auf einer Reise 
Rauber und beeilt sich deshalb, bis er in Sicher- 
heit zuhause ist. 

104. Die Erzahlung von Mittavinda (Mittavinda- 

Jataka). 

Eine Variante zum Schlusse von Jataka 41 und 
zu Jataka 82. 

105. Die Erzahlung von dem diirren Holz 

(Dubbalakattha-Jataka). 

Ein Elefant soil dressiert werden; doch reifit 
er sich los und lauft in den Wald , wo er in 
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Angst lebt, bis ihn eine Baumgottheit von seiner 
Furcbt befreit. 

106. Die ErzShlung von dem Wassertopf 

(Udancani-Jataka). 

Ein Jiingling verlafit seinen Meister um mit 
einem Weibe zusammenzuleben. Doch plagt ihn 
dieses mit so vielen Geschaften, dafi er nach kurzer 
Zeit gern in die Einsamkeit zuruckkehrt. 

107. Die Erzahlung vom Kieselwerfen (Salit- 

taka-Jataka). 

Ein Konig hat sehr unter der Geschwatzigkeit 
seines Hauspriesters zu leiden. Um ihn zu 
bessem, lafit er ihm durch einen im Werfen ge- 
schickten KrOppel , ohne daB jener es merkt, 
Ziegenmist in den Mund werfen. Der Haus- 
priester schamt sich und schweigt von nun an. 

108. Die Erzahlung von der Fremden (Ba- 

hiya-Jataka). 

Ein Konig nimmt eine Frau trotz ihrer Hafi- 
lichkeit zur Gattin, weil er beobachtet, wie sittsam 
sie auch bei niedriger Beschaftigung ist. Ein 
weiser Minister preist sie dafiir. 

109. Die Erzahlung von dem Reisstaubkuchen 

(Kundakapuva-Jataka). 

Eine Baumgottheit verhilft einem armen Manne 
zu groBem VermQgen zum Danke dafiir, dafi er 
sie durch ein geringes Opfer geehrt hat. 

no. Die Frage nach dem alles Umfassenden 

(Sabbasamharaka-Panha). 

Ein Zitat aus dem Jataka 546. 

in. Die Frage wegen des Esels (Gadrabha- 

Panha). 

Wie Nr. no. 
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1 12. Die Frage der Furstin Amara (Amaradevl- 

Panha). 439 

Wie Nr. no und in. 

113. Die Erzahlung von dem Schakal (Sigala- 

Jataka). 439 

Ein Schakal, der sich auf andere Weise nicht 
retten kann, bewegt einen Brahmanen ihn aus 
der Stadt hinauszutragen, indem er ihm eine Geld- 
summe dafiir verspricht. DrauBen angekommen, 
halt er sein Versprechen nicht, sondern besudelt 
noch obendrein das Gewand des Brahmanen. 

114. Die Erzahlung von Mitacinti (Mitacinti- 

Jataka). 442 

Ein Fisch rettet seine beiden Genossen, die 
trotz seiner Warnung in das Netz geraten sind, 
durch eine List. 

115. Die Erzahlung von der Warnerin (Anu- 

sasika-Jataka). 444 

Ein Vogelweibchen wamt seine Genossen auf 
die Heerstrafle zu gehen, damit es selbst unge- 
stfirt dort Futter suchen kann. Dabei wird es 
von einem Wagen uberfahren und getotet. 

116. Die Erzahlung von dem Ungehorsamen 

(Dubbaca-Jataka). 447 

Ein Springkunstler , der uber vier Speere 
springen kann, versucht im Rausche trotz der 
Warnung seines Schulers uber funf zu springen 
und bufit dabei sein Leben ein. 

117. Die Erzahlung von dem Rebhuhn (Tittira- 

Jataka). 448 

Ein Asket wird zornig auf einen Genossen, der 
ihn immer tadelt, und schlSgt ihn mit der Axt 
nieder. Der Meister der Asketenschar vergleicbt 
diesen Fall mit dem Tode eines Rebhuhns, das 



— 590 — 

Seite 

sich durch sein bestandiges Geschrei dem Jager 
verriet. 

118. Die Erzahlung von der Wachtel (Vattaka- 

Jataka). 450 

Eine Wachtel, die von einem Jager gefangen 
wurde, befreit sich, in dem sie Speise und Trank 
zurtickweist und dadurch bewirkt, dafi sie der 
Jager aus ihrem Kafig herausnimmt. 

119. Die Erzahlung von dem zur Unzeit 

Krahenden (Akalaravi-Jataka) 454 

Ein Hahn kraht einmal zu friih, einmal zu spat 
und hindert dadurch die Brahmanenschuler, die 
sich in der Zeit nach ihm richten, in ihrem Stu- 
dium. Daher drehen sie ihm den Hals urn. 

120. Die Erzahlung von der Erlosung aus 

Banden (Bandhanamokkha-Jataka). 456 

Ein Kdnig, der seine Frau sehr liebt, mufi in 
den Kampf ziehen und verspricht ihr nach jeder 
Meile einen Boten zu senden. Alle diese Boten 
verfiihrt sie. Als die Konigin auch den Haus- 
priester verfubren will, weist dieser ihre Antrage 
zuruck. Um sich zu rachen sagt sie dem Kdnige 
bei seiner Ruckkehr, der Hauspriester habe ihr 
Gewalt angetan. Voll Zorn befiehlt der Kdnig 
dessen Hinrichtung. Doch jener lafit sich vor 
den Kdnig fiihren und beweist ihm seine Un- 
schuld. Nun will der Kdnig die anderen strafen; 
aber auch sie erhalten durch die Fursprache des 
Hauspriesters Begnadigung. 

121. Die Erzahlung von dem Grasstengel 

(Kusanali-Jataka). 462 

Ein grofier Baum soil gefallt werden um den 
koniglichen Palast zu stutzen. Die im Baume 
wohnende Gottheit ist trostlos dariiber; aber eine 
Grasstengelgottheit bewirkt durch eine List, dab 
die Zimmerleute den Baum verschonen , und er- 
halt so der Gottheit ihren Wohnsitz. 
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122. Die Erzahlung von dem Toren (Dum- 

medha-Jataka). 465 

Ein Konig ist neidig auf das Lob seines Leib- 
elefanten und versucht ihn, indem er unmogliche 
Kunststiicke von ihm verlangt, in einen Abgrund 
zu stiirzen. Der Elefant aber, der Wunder- 
kraft besitzt, fliegt durch die Luft nach Benares 
und tritt in die Dienste des dortigen Konigs. 

123. Die Erzahlung von der Pflugdeichsel (Nan- 

galisa-Jataka). 469 

Ein Brahmanenschuler ist dumm, zeigt sich aber 
seinem Lehrer sehr ergeben. Um seinen Ver- 
stand zu wecken fragt ihn der Lehrer von nun 
an nach dem Aussehen der Dinge, die er wahr- 
genommen. Beim ersten Male stimmt der Ver- 
gleich mit einer Pflugdeichsel; da der Tor aber 
auch alles andere mit einer Pflugdeichsel ver- 
gleicht, gibt sein Lehrer endlich die Hoffnung 
auf ihn belehren zu kbnnen. 

124. Die Erzahlung von dem Mango (Amba- 

Jataka). 473 

Wahrend einer Durre gibt ein Asket den Tieren 
zu trinken, kann sich aber deshalb selbst keine 
Nahrung suchen. Darum bringen ihm die Tiere, 
wenn sie zur Tranke gehen, Fruchte mit, damit 
er nicht verhungert. 

125. Die Erzahlung von Katahaka (Katahaka- 

Jataka). 475 

Ein geschickter Sklave, der mit dem Sohne 
eines Grofikaufmanns zusammen erzogen wurde, 
reist zu einem diesem befreundeten Groflkauf- 
mann, gibt sich, indem er einen Brief falscht, als 
der Sohn von dessen Freund aus und erhalt 
seine Tochter zur Frau. Er liebt es alles Mog- 
liche zu tadeln. — Sein friiherer Herr erfahrt 
seinen Aufenthalt und reist dorthin. Jener geht 
ihm auf die Kunde hiervon entgegen nnd be- 



nimmt sich so demtitig, dafi sein Herr ihm Scho- 
nung verspricht. Doch teilt er der jungen Frau 
einen Spruch mit, den sie hersagen soli, wenn 
ihr Gatte prahlt. Dadurch denkt jener, seine Frau 
kenne seine ganze Geschichte, und ist von nun 
an bescheiden. 


126. Die Erzahlung von den Schwertkenn- 
zeichen (Asilakkhana-Jataka). 

Ein bestechlicher Brahmane pflegt an den dem 
Konige zum Verkaufe angebotenen Schwertem 
zu riechen um ihre Tauglichkeit festzustellen. Ein 
Schmied streut einmal Pfeffer auf das Schwert, 
so dafi der Brahmane niesen mufi und sich die 
Nase spaltet. Zum Ersatz erhalt er eine Nase 
aus Lack. — Derselbe Konig hat eine Tochter 
und einen Neflfen, die sich trotz ihrer Liebe nicht 
heiraten sollen. Um das Madchen zu erhalten 
legt sich dieser auf den Rat einer Wahrsagerin 
auf dem Leichenfelde wie ein Toter hin. Als die 
Prinzessin dorthin gebracht wird, damit ihr Da- 
mon ausgetrieben werde, niest der vermeintliche 
Tote. Die Begleiter fliehen und er nimmt die 
Geliebte in sein Haus. Der Konig gibt seinen 
Segen zu der Verbindung. — Als nun jenem Brab- 
manen einmal seine Lacknase infolge der Hitze 
schmilzt, sagt der Prinz, dem einen gereiche das 
Niesen zum Schaden, dem andern zum Nutzen. 


127. Die Erzahlung von Kalanduka (Kalanduka- 
Jataka). 

Der erste Teil entspricht genau dem betr. Ab- 
schnitt von Jataka 125. — Als einmal der fruhere 
Sklave sich mit seiner Frau im Wasser ergeht, 
speit er ihr auf den Kopf. Dies sieht ein junger 
Papagei, der seinem frtiheren Herrn gehort und 
ihn kennt; er tadelt ihn darob und meldet es 
seinem Herm. Dieser lafit seinen Sklaven zuruck- 
fuhren und straft ihn fur seine Verwegenheit. 
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128. Die Erzahlung von der Katze (Bilara- 

Jataka). 487 

Ein Schakal stellt sich, als ware er ein Heiliger, 
um ungestort Ratten verzehren zu konnen. Der 
Rattenkonig aber merkt seine List und beifit ihm 
den Hals durch. 

129. Die Erzahlung von dem Feueranbeter 

(Aggika-Jataka). 489 

Eine Variante zu dem vorhergehenden Jataka. 

Hier hat der Schakal durch Zufall nur noch einen 
Buschel Haare auf dem Kopf wie ein Monch und 
zahlt immer die Ratten, wenn sie fortgehen und 
wiederkommen. Dabei verzehrt er immer die hin- 
terste. Schlufi wie oben. 

130. Die Erzahlung von Kosiya (Kosiya-Jataka). 491 

Eine junge Brahmanin betrtigt ihren Mann, 
ohne dafi dieser es merkt. Sein Lehrer sagt ihm 
ein drastisches Mittel, wodurch es ihm gelingt 
seine Frau fur immer zu bessern. 

131. Die Erzahlung von dem Nichtentspre- 

chenden (Asampadana- Jataka). 494 

Ein Grofikaufmann gibt seinem Freunde, der 
sein Vermogen verloren hat, die Halfte seines 
ganzen Besitzes. Als er selbst in Not kommt, 
sucht er seinen Freund auf, erhalt von ihm aber 
nur etwas ganz Wertloses. Dies erfahren die 
Sklaven, die er frilher jenem geschenkt, und 
bringen die Sache vor den Konig. Dieser will 
dem Undankbaren zur Strafe seine ganze Habe 
nehmen und dem Grofikaufmann geben; doch 
bittet dieser ihm nur so viel zuriickzuerstatten, als 
er selbst dem andem gegeben, da dieser in 
Not war. 

132. Die Erzahlung von den fiinf vvichtigen 

Dingen (Pancagaru-Jataka). 499 

Eine Variante des Schlusses vom Jataka 96 mit 
Schilderung desGlanzes, dernundenPrinzenumgibt. 

Dutoit, Jatakam. 38 
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133. Die Erzahlung vomFeuer(Ghatasana-Jataka). 502 

Ein SchlangenkOnig , der in einem See wohnt, 
ist zornig uber die Vogel, die in einem Baume 
am Ufer ihre Nester haben, und lafit Feuer aus 
dem See aufsteigen. Die klugen Vogel fliehen, 
die unklugen aber bleiben und mussen ihre Tor- 
heit mit dem Tode bufien. 

134. Die Erzahlung von der Rechtfertigung 

der Ekstase (Ihanasodhana-Jataka). 504 

Eine Variante zum Jataka 99. 

135. Die Erzahlung von der Mondbetrachtung 

(Candabha-Jataka). 505 

Ebenfalls eine Variante zum Jataka 99. 

136. Die Erzahlung von dem Goldschwan 

(Suvaririahamsa-Jataka). 506 

Ein Brahmane hinterlafit bei seinem Tode eine 
Frau und drei T ochter in beschrankten Verbalt- 
nissen und wird als Goldschwan wiedergeboren. 

Um das Los seiner Familie zu heben besucht er 
sie und lafit jedesmal eine seiner goldenen Fedem 
dort. Eines Tages aber halt ihn seine ehemalige 
Frau fest und reifit ihm alle Fedem aus; diese 
werden jedoch zu Kranichfedern. Als seine Federn, 
die diesmal weifi sind, wieder gewachsen sind, 
fliegt er auf Nimmerwiedersehen davon. 

137. Die Erzahlung von der Katze (Babbu- 

Jataka). 509 

Eine Maus , die einen grofien Schatz hiitet, 
gibt einem Steinmetzen immer Geld, damit er von 
einem Teil davon Fleisch fur sie kaufe. Eines 
Tages wird sie von einer Katze gefangen und 
kann sich nur befreien durch das Versprechen sie 
von nun an mit Fleisch zu versorgen. Ebenso 
geht es ihr mit drei anderen Katzen, so dafi sie 
selbst Hunger leiden muB. Als sie dem Stein- 
metz ihre Not klagt, macht ihr dieser einen Be- 
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halter aus durchsichtigem Kristall, von dem aus 
sie die Katzen verhdhnt. Diese wollen sie fangen. 
und zerschmettern sich am Kristall den Kopf. 

138. Die Erzahlung von der Rieseneidechse 

(Godha-Jataka). 514 

Eine Rieseneidechse pflegt einen frommen As- 
keten aufzusuchen um seine Unterweisung zu 
horen. Dies setzt sie auch fort, nachdem ein an- 
derer Asket die Wohnung des ersteren bezogen 
hat. Dieser bekommt nun einmal Lust nach 
Eidechsenfleisch und lauert seiner Besucherin auf 
um sie zu toten. Die Eidechse aber merkt seine 
Absicht und entkommt. 

139. Die Erzahlung von dem doppelten Scha- 

den (Ubhatobhattha-Jataka). 517 

Ein Fischer glaubt einen grofien Fisch gefangen 
zu haben. Um ihn mit seinen Genossen nicht 
teilen zu miissen befiehlt er seiner Frau einen 
Streit mit ihnen anzufangen. Da er den vermeint- 
lichen Fisch nicht herausziehen kann, steigt er ins 
Wasser und stofit sich dabei an einem Baum- 
stumpf beide Augen aus. — Inzwischen hat seine 
Frau Streit angefangen und geht zum Richter; 
doch dieser verurteilt sie zur Zahlung einer Geld- 
bufie. So haben sie einen doppelten Schaden 
von ihrer Habsucht. 

140. DieErzahlung von der Krahe (Kaka-Jataka). 519 

Eine Krahe lafit ihren Kot auf den Hauspriester 
des Kbnigs fallen, der infolge davon einen HaB 
gegen die Krahen fafit. Zu derselben Zeit ent- 
steht ein Brand im Elefantenstall. Zur Heilung 
der Elefanten von ihren Brandwunden schlagt der 
Hauspriester Krahenfett vor und es ergeht der 
Befehl, daB alle Krahen getbtet werden sollen. 
Doch eine Krahe fafit sich Mut, fliegt zum Ko- 
nige hin und macht ihm klar, daB die Krahen 
gar kein Fett haben. Darauf gewahrt der Konig 
den Krahen wie auch alien anderen Tieren Scho- 
nung ihres Lebens. 

38 * 
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141. Die Erzahlung von der Rieseneidechse 

(Godha-Jataka). 523 

Eine junge Rieseneidechse unterhalt trotz der 
Warnung ihres Vaters Freundschaft mit einem 
Chamaleon. Da diesem ihre Umarmungen lastig 
werden, verrat es einem Eidechsenjager den Aufent- 
haltsort der Eidechsen. Der Jager rauchert ihre 
Hohle aus und erlegt dadurch viele; nur wenige 
retten sich durch einen geheimen Ausgang. 

142. Die Erzahlung von dem Schakal (Sigala- 

Jataka). 526 

Ein paar Spitzbuben essen und trinken bei 
einem Feste nach Herzenslust. AIs ihnen die 
Speise ausgeht, erbietet sich einer einen Schakal 
vom Leichenfelde zu holen. Er geht dorthin, mit 
einer Keule bewaffnet, und stellt sich tot. Ein 
kluger Schakal aber merkt, dafi er nicht tot ist, 
und vereitelt so sein Vorhaben. 

143. Die Erzahlung von dem Aufleuchten 

(Virocana-Jataka). 52S 

Ein Lbwe nimmt einen Schakal zum Gehilfen 
bei der Jagd. Allmahlich wird der Schakal unzu- 
frieden und mochte selbst jagen um das beste 
Fleisch zu erhalten. Er versucht trotz der War- 
nung des Lowen einen Angriff auf einen Ele- 
fanten; doch wird er dabei von diesem getotet. 

144. Die Erzahlung von dem Schwanz (Nan- 

guttha-Jataka). 533 

Ein junger Einsiedler will dem Feuergott einen 
Ochsen opfem, den er zum Geschenk erhalten. 
Wahrend er fortgeht um Salz zu holen, kommen 
Jager, verzehren den Ochsen und lassen nur den 
Schwanz ubrig. AIs der Einsiedler zuruckkehrt, 
sieht er die Machtlosigkeit des Gottes ein, der 
nicht einmal ein fflr ihn bestimmtes Opfer zu 
schutzen vermochte, und gibt seine Feuerver- 
ehrung auf. 
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145. Die Erzahlung von Radha (Radha-Jataka). 535 

Ein Brahmane lafit bei seiner Abreise zwei 
Papageien zuruck um die Treue seiner Frau zu 
beobachten. Als der eine ihre Untreue bemerkt, 
will er sie zur Rede stellen, wird aber vom an- 
dern zuruckgehalten , da es unmoglich sei ein 
Weib daran zu hindern. Nach seiner Riickkehr 
erfahrt dies der Brahmane. 

146. Die Erzahlung von der Krahe (Kaka- 

Jataka). 537 

Eine Krahe, die sich zu weit ins Meer gewagt 
hat, wird von einer Woge fortgerissen. Um 
ihren Korper dem Wasser zu entreifien, bemtihen 
sich ihre Genossen das Meer auszutrinken; doch 
haben sie nur den Erfolg, dafi sie von dem Salz- 
wasser krank werden. 

147. Die Erzahlung von der Blumenfarbe 

(Puppharatta-Jataka). 540 

Ein armer Mann wird von seiner Frau veran- 
lafit einen kostbaren Farbstoff zu stehlen, damit sie 
ihr Kleid zum Feste farben kann. Er wird dabei 
ergriffen und unter Martern hingerichtet. Seine 
letzten Gedanken gelten seiner Frau, obwohl sie 
ihn ins Ungluck gesturzt hat. 


148. Die Erzahlung von dem Schakal (Sigala- 

Jataka). 543 

Ein Schakal dringt in den Korper eines toten 
Elefanten ein um dessen Fleisch zu fressen. In- 
folge der Hitze aber trocknet die Haut ein und 
der After, durch den er hineingekommen, schliefit 
sich. Wahrend er verzweifelt im Innern des 
Tieres herumrennt, fangt es an zu regnen; die 
Haut dehnt sich wieder aus und der Ausgang 
wird frei. Sofort sturzt der Schakal hinaus und 
verliert dabei seine Behaarung. Er nimmt sich 
vor nie mehr derartiges zu tun. 
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149. Die Erzahlung von dem einen Blatt (Eka- 

panna-Jataka). 548 

Ein frommer Einsiedler nimmt auf die Ein- 

ladung des KSnigs Wohnung in dessen Parke. 

Der Konig hat einen sehr bosen Sohn, urn dessen 
Bekehrung er den Einsiedler bittet. Dieser lafit 
den Prinzen ein Blatt von einer kleinen Pflanze 
versuchen. Da dies sehr bitter schmeckt, reifit 
er die Pflanze heraus und zertritt sie. Darauf 

vergleicht ihn der Einsiedler selbst mit dem 
bitteren Blatt und bewirkt dadurch seine Besse- 
rung. 

150. Die E rzahlung von Sanjiva (Sanjiva- 

Jataka). 554 

Ein junger Brahmane lernt einen Zauberspruch, 
mit dem er Tote lebendig machen kann, und be- 
nfltzt seine Kenntnis um einen toten Tiger ins 
Leben zuruckzurufen. Da er aber den Gegen- 
zauber noch nicht kennt, wird er von dem Tiger 
getotet. 



Ubersicht uber den Inhalt der 
Vorgeschichten zu den einzelnen Jatakas. 

Seite 

1. Ftinfhundert Manner nebmen zu Buddha ihre Zu- 
flucht, fallen aber wahrend seiner Abwesenhfeit 
in die alte Irrlehre zuruck. Nach seiner Rtick- 
kehr befestigt er sie wieder im Guten und bringt 

sie zur Bekehrung. x 

2. Ein junger Monch, der sich zur Betrachtung in 

die Einsamkeit zuriickgezogen hat, sieht keinen 
Erfolg in seinem Streben und kehrt unverrichteter 
Dinge in das Kloster zuruck. Buddha hort da- 
von und bringt ihn zur Bekehrung. 16 

3. Ein Monch hat in seinem Streben nachgelassen 
und wird von Buddha zur Bekehrung gebracht. 21 

4. Eine Groflkaufmannstochter lafit sich mit einem 
Sklaven ein und verlafit das elterliche Haus. Sie 
gebiert zwei Knaben, die sie spater zu den Grofi- 
eltern bringt, wo sie erzogen werden. Beide 
werden bei Buddha Monch. Der Jungere stellt 
sich ungeschickt und soli deshalb an einer Ein- 
ladung nicht teilnehmen; deshalb will er in die 
Welt zuruckkehren. Buddha halt ihn davon ab 
und bringt ihn zur Heiligkeit. In dieser Eigen- 
schaft wirkt er Wunder und erregt allgemeines 
Erstaunen uber sein rasches Vorwartskommen. 
Buddha setzt den Grund hiervon den Monchen 
auseinander. 


25 
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5. Ein Monch ist unzufrieden mit der Speise, die 

er bei der taglichen Verteilung erhalt, und lafit 
sich selbst das Amt des Verteilers ubertragen. 
Doch zeigt er sich dabei so unfahig, dafi ein 
Aufruhr entsteht und er abgesetzt wird. 38 

6. Ein reicher Mann wird Monch; doch behalt er 
auch nach seinem Eintritt ins Kloster sein be- 
quemes Leben bei. Als ihn Buddha dariiber zur 
Rede stellt, zerreifit er vor Zorn sein Gewand. 
Buddha halt ihm das Unziemliche dieser Hand- 
lungsweise vor und bringt ihn zur Bekehrung. 43 

7. Ein Konig erfahrt, dafi seine Gemahlin die 

Tochter einer Sklavin sei, und nimmt ihr ihren 
Rang. Buddha halt ihm sein Unrecht vor. 50 

8. Ein Monch, der in seinem Streben nachgelassen, 

wird durch die Ermahnung Buddhas zur Heilig- 
keit gefuhrt. 53 

9. Buddha erzahlt den Monchen, dafi er auch schon 

in einer fruheren Existenz die Welt verlassen babe. 54 

10. Ein Monch, der fruher Konig war, preist sein 

jetziges Gluck. Buddha erzahlt, dafi es diesem 
schon fruher einmal so ergangen. 57 

11. Sariputta und Mogallana machen Devadatta seine 

Anhanger abspenstig. Buddha weist auf ein ahn- 
liches Ereignis der Vergangenheit hin. 61 

12. Eine junge Frau findet kein Gefallen an der 
Welt und erwirkt von ihrem Gatten die Erlaub- 
nis Nonne zu werden. Ohne es zu wissen hat 
sie wahrend der kurzen Zeit ihrer Ehe empfangen 
und wird nun schwanger befunden. Die Nonnen 
berichten dies Devadatta, der jene sofort aus dem 
Orden ausstofien will; doch appelliert sie an 
Buddha und lafit sich zu ihm bringen. Im Auf- 
trage Buddhas untersucht Visakha die junge Nonne 
und findet, dafi die Empfangnis vor ihrem Ein- 
tritt ins Kloster stattgefunden habe, worauf jene 
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von Buddha fur gerechtfertigt e rid art wird. Ihr 
Sohn, den sie kurz darauf zur Welt bringt, wird 
vom Konige erzogen und geht darauf auch ins 
Kloster, wo er zur Heiligkeit gelangt, 64 

13. Ein Monch, der immer noch gern seiner frtiheren 

Frau gedenkt, wird von Buddha durch heilsame 
Ermahnung zur Bekehrung gebracht. 76 

14. Ein Jungling erlangt mit grofier Mtihe von seinen 
Eltern die Erlaubnis Monch zu werden. Eine 
Dime verspricht seinen Eltem ihn wieder in ihr 
Haus zuruckzubringen und erreicht auch wirklich 
durch List, dafi er den Monchsstand verlafit und 

zu seinen Eltem zuruckkehrt. 79 

15. Ein unfolgsamer Mbnch wird von Buddha auf 

das Gefahrliche seiner Handlungsweise aufmerk- 
sam gemacht. 83 

16. Infolge einer unangenehmen Erfahrung verbietet 
Buddha, dafi die Monche mit den Nichtgeweihten 
gemeinsam schlafen. Deshalb findet sein Sohn 
Rahula keine Wohnung und bringt die Nacht in 
dem Abort zu, der zu Buddhas Wohnung ge- 
hort. Daraufhin mildert Buddha seine erste Ver- 


fugung. 85 

17. Zwei alte Monche konnen sich nicht einigen, in 

welcher Monatshalfte es warm oder kuhl sei, und 
gehen deshalb zu Buddha, der sie auf ein fruheres 
Vorkommnis ahnlicher Art verweist. 90 

18. Buddha verwirft den Gebrauch zu Ehren der 

Toten Tiere zu schlachten. 91 

19. Buddha verwirft den Gebrauch zur Losung von 

einem Geliibde Tiere zu schlachten. 94 


20. Die Monche holen aus einem gewissen Teiche 
Rohrstengel um sich Nadelbiichsen zu verfertigen 
und sehen, dafi die Stengel alle gespalten sind. 
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Buddha erklart ihnen den Grund dieser Erschei- 
nung. 

21. Es werden die Anschlage Devadattas auf das 
Leben Buddhas angefuhrt; doch weist Buddha 
darauf hin, dafi auch friiher schon diese An- 
schlage erfolglos waren. 

22. Es wird verwiesen auf die Erzahlung im Jataka 465, 
die von dem Wirken fur die Verwandten handelt. 

23. Ein Monch, der in seinem Streben nachgelassen 
hat, wird zur Heiligkeit gefiihrt. 

24. Ebenso wie im vorigen Jataka. 

25. Ein Monch erzielt bei der Betrachtung keinen Er- 
folg, da der Betrachtungsstoff nicht fur ihn pafit. 
Buddha aber lafit ihn durch eine kurze Meditation 
zur ubematurlichen Einsicht und zur Heiligkeit 
gelangen. 

26. Ein Monch wird von seinen Freunden veranlafit 
nicht mehr Almosen zu sammeln, sondern an dem 
Mahle teilzunehmen, das taglich dem Devadatta 
gespendet wird. Buddha erhalt hiervon Kenntnis 
und riigt dies Verhalten. 

27. Ein Laienb ruder und ein Monch sind innig mit- 
einander befreundet. Buddha weist darauf hin, 
dafi diese beiden schon in einer fruheren Existenz 
in einem solchen Verhaltnis standen. 

28. Buddha tadelt die Lasterworte und befiehlt seinen 
Monchen immer freundlich miteinander zu reden. 

29. Mit Beziehung auf die Erzahlung im Jataka 483 
weist Buddha darauf hin, dafi auch schon in 
einer fruheren Existenz niemand ihm an Starke 
gleichkam. 

30. Einen Monch, der zuviel an ein Madchen denkt, 
weist Buddha darauf hin , dafi er schon in einer 


Seite 

95 

99 

102 

107 
1 10 

hi 

n6 

120 

123 

126 



— 603 — 

Seite 

fruheren Existenz wegen dieses Madchens sein 
Leben verloren habe, und bringt ihn dadurch 
zur Bekehrung. 130 

31. Zwei junge Monche, die nur einen Seiher be- 
sitzen, bekommen Streit; daher trinkt der eine 
ohne vorher das Wasser durchgeseiht zu haben. 

Dies wird von Buddha schari gertigt mit der 
Bemerkung, dafi selbst, wenn es sich um grofies 
handle, man den kleinen Tieren nichts Boses 

tun durfe. 132 

32. Eine Variante zu der Vorerzahlung des 6. Jataka. 

Hier zerreifit der Monch vor Zorn sein ganzes 
Gewand, sodafi er nackt vor Buddha steht, und 
kehrt darauf in die Welt zuruck. 143 

33. Mit Beziehung auf die Erzahlung im Jataka 556 
ermahnt Buddha seine Verwandten zur Einigkeit. 146 

34. Ein MOnch denkt mit Sehnsucht an seine fruhere 

Frau. Buddha bringt ihn durch seine Ermah- 
nung davon ab und fubrt ihn zur Bekehrung. 149 

35. Das Leben Buddhas und seiner Begleiter scheint 

einmal durch einen Waldbrand bedroht; doch 
geht dieser ohne zu schaden an ihrem Aufent- 
haltsorte vorfiber. 150 

36. Einem Mdnche, der sich der Meditation wegen 

in die Einsamkeit zurUckgezogen hat, verbrennt 
seine Hiitte und die Leute vom Dorfe erbauen 
ihm keine neue. Er kehrt deshalb unverricbteter 
Dinge nach dem Kloster zuruck und wird von 
Buddha wegen seiner Handlungsweise gerugt. 155 

37. Dem Sariputta wird einmal von jhngeren Mdn- 

chen seine Wohnung weggenommen, sodafi er 
unter freiem Himmel iibernachten mufi. Buddha 
ist uber ein solches Vorgehen betrubt und triflft 
die Verfugung, dafi von nun an dem Alteren 
immer der Vorrang gebuhre. 157 
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38. Ein Monch, der sich gut auf das Verfertigen von 

Kleidern versteht, betrugt die anderen, indem er 
sich gute Stoffe von ihnen geben Iafit und ihnen 
schlechte, die nur fur den Augenblick schdn aus- 
sehen, dafur gibt. Einem Monch vom Lande ge- 
lingt es ihn auf dieselbe Art zu tauschen. 16 1 

39. Ein Gefahrte des Sariputta ist in seinem Ver- 
halten gegen seinen Lehrer sehr wechselnd. 
Buddha weist darauf hin, dafi er schon in einer 
fruheren Existenz ein ahnliches Verhalten zeigte. 167 

40. Der fromme Anathapindika hat fast sein ganzes 

Vermogen fur Buddha und seine Mdnche ge- 
opfert, die taglich bei ihm ein- und ausgehen. 
Einer Gottheit, die in seinem Hause wohnt, ge- 
fallt dies nicht und sie sucht seinen Gehilfen 
und seinen Sohn zu veranlassen, dafi sie dieser 
ubertriebenen Wohltatigkeit Einhalt tun; doch 
wird sie zuruckgewiesen. — Inzwischen hat Ana- 
thapindika durch seine Spenden die Halfte seines 
Vermogens verloren; die andere Halfte ist ihm 
auf andere Art abhanden gekommen. Jetzt traut 
sich die Gottheit mit ihm selbst zu sprechen; 
aber auf ihre Aufforderung Buddha nicht mehr 
zu huldigen weist er sie aus seinem Hause. In 
ihrer Not erhalt nun die Gottheit von Indra den 
Auftrag Anathapindika seine auf andere Weise 
verlorenen Millionen wieder zur Stelle zu 
schaffen. Dies tut sie und erlangt dadurch seine 
Verzeihung. Darauf demutigt sich die Gottheit 
noch vor Buddha selbst und wird von ihm be- 
kehrt. 170 

41. Ein Knabe bringt seine Familie ins Ungliick und 
wird von ihr verstoflen. Wahrend er in aufierster 
Not lebt, findet ihn Sariputta und nimmt ihn mit 
in das Kloster; aber auch hier gelingt es jenem 
nie sich satt zu essen. Am Tage, da er zum 
Nirvana eingehen soli, will Sariputta ihn wenigstens 
einmal satt machen; aber durch einen Zufall mifi- 
lingt es zuerst auch diesmal. Doch gibt ihm 
Sariputta zum Schlusse noch so viel, dafi er ge- 
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sattigt sterben kann. Buddha erklart, warum 
jener zum Hungerleiden bestimmt gewesen sei. 179 

42. Ein efigieriger Monch wird von Buddha belehrt, 

dafi er schon in einer friiheren Existenz infolge 
dieser Untugend ins Ungluck gesturzt sei, und 
gelangt dadurch zur Bekehrung. 193 

43. Ein unfolgsamer Monch wird von Buddha darauf 

aufmerksam gemacht, dafi er schon fruher durch 
diesen Fehler ins Ungluck gesturzt sei. 197 

44. Eine Anzahl Dorfbewohner wollen mit Bogen und 

Pfeilen die Miicken erlegen, treffen sich aber 
gegenseitig. Darauf erzahlt Buddha eine ahnliche 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 200 

45. Eine alte Frau, die von Miicken geplagt wird, 
ersucht ihre Tocbter dieselben zu vertreiben. 

Diese nimmt die Keule, mit der sie gerade Reis 
zerstampft, und tOtet damit ihre Mutter, indem 

sie statt der Fliegen deren Kopf trifft. 202 

46. Als einst die Monche einen Garten besichtigen, 

sehen sie eine Stelle, wo keine Pflanzen wachsen, 
und horen, dafi hier seinerzeit ein Knabe die 
Baumchen mit der Wurzel herausgerissen habe, 
urn sie zu begiefien. Buddha weist auf einen 
ahnlichen Vorgang hin. 203 

47. Der Lehrling eines Branntweinhandlers tut, um 

den Branntwein zu verbessern, Salz hinein und 
macht ihn dadurch untrinkbar. 206 

48. Ein unfolgsamer Monch wird von Buddha darauf 
aufmerksam gemacht, welch Qble Folgen fruher 
einmal dieser Ungehorsam fur ihn gehabt habe. 208 

49. Ein Asket sagt aus Arger seinen Verwandten, 

der von ihnen bestimmte Hochzeitstag sei unheil- 
bringend, und veranlafit sie so zur Verschiebung 
der Hochzeit. Dadurch geht jener Familie die 
Braut verloren. 213 
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50. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum 

Jataka 469. * 216 

51. Buddha erzahlt einem Mcinche, der in seinem 

Streben nachgelassen , von der Art, wie fruher 
das Streben nach Tugend betatigt worden sei, 
und bringt ihn dadurch zur Heiligkeit. 220 

52. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum 

Jataka 539. 229 

53. Einige Spitzbuben verabreden sich Anathapindika 

durch vergifteten Branntwein zu betauben und 
auszurauben. Doch dieser merkt ihre List und 
beschamt sie. 230 

54. Ein Parkwachter versteht sich gut auf die Beur- 

teilung der Baume. Buddha, der davon erfahrt, 
weist nach, dafi der Mann schon fruher diese 
Kenntnis besessen habe. 232 

55. Die Vorgeschichte entspricht ganz der von Ja- 
taka 51. 235 

56. Ein j unger Monch erschrickt vor der Menge der 
Gebote, die ihm seine Lehrer auferlegen, und 
will in die Welt zuriickkehren. Buddha sagt 
ihm die drei wichtigsten Vorschriften und bringt 

ihn dadurch in kurzer Zeit zur Heiligkeit. 240 

57. Buddha erzahlt, dafi Devadatta ihm auch schon 

in einer friiheren Existenz nach dem Leben ge- 
trachtet habe. 243 

58. Auch hier ist Devadattas Mordversuch gegen 

Buddha der Ausgangspunkt der Erzahlung. 246 

59. Buddha sagt einem ungehorsamen Mbnch, dafi er 

schon in einer friiheren Existenz sich durch Un- 
folgsamkeit verfehlt habe. 249 

60. Die Vorgeschichte entspricht genau der im vor- 

ausgehenden Jataka. 251 
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61. Em wegen eines Weibes unzufriedener Monch, 

dessen Geschichte im Jataka 527 genauer be- 
richtet ist, wird durch eine Erzahlung von der 
Lasterhaftigkeit der Frauen zur Bekehrung ge- 
bracht. 251 

62. Die Vorgeschichte entspricht der im voraus- 

gehenden Jataka. 257 

63. Auch die Vorgeschichte dieses Jataka handelt 

von einem unzufriedenen Monch, der auf die an- 
gegebene Art von Buddha zur Bekehrung gefuhrt 
wird. 265 

64. Eine Frau ist in ihrem Benehmen gegen ihren 

Mann sehr verschieden, je nachdem sie ein 
schlechtes Gewissen hat Oder nicht. Buddha 
klart ihn uber die Ursache dieses Wechsels auf 
und bringt ihn zur Bekehrung. 271 

65. Die Vorgeschichte entspricht genau der im vor- 

hergehenden Jataka. 273 

66. Ein frommer Monch wird durch den Anblick 

eines schonen Weibes von Begierden erfiillt. 
Buddha erfahrt davon und sagt ihm, das sei 
nichts Wunderbares, da Ahnliches schon fruher 
einem Weisen begegnet sei Durch diese Unter- 
weisung gelangt jener Monch zur Heiligkeit. 275 

67. Drei Manner, die verwandt sind, werden als 

Rauber gefangen. Die Frau des einen bittet ihr 
ihren Bruder herauszugeben, da sie einen Mann 
und einen Sohn auch sonst wieder bekommen 
kQnne. 281 

68. Buddha wird auf einer Reise von einem alten 

Brahmanen-Ehepaar als Sohn begrufit. Er erklart 
den erstaunten Monchen die Berechtigung dieser 
Bezeichnung. 283 

69. Sariputta verzehrt einmal die fur seinen Gefahrten 
bestimmten Kuchen, da derselbe so lange nicht 
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kommt. Als der Gefahrte bei seiner RQckkehr 
ihn dafiir hohnt, gelobt er nie mehr Mehlkuchen 
zu essen. 285 

70. Ein junger Mann wird Monch um an der guten 
Monchsspeise teilzunehmen, kehrt aber immer 
wieder in die Welt zuruck. Als er zum siebenten 
Male in den Orden eintritt, gelangt er zur Heilig- 
keit. Die dartiber erstaunten Monche werden 
von Buddha uber die Grtinde hiervon aufgeklart. 287 

71. Mehrere junge Leute aus guter Familie werden 

Monche. Nach einiger Zeit ziehen sie sich in 
die Einsamkeit zuruck um der Meditation zu obliegen 
und gelangen dadurch zur Heiligkeit. Einer von 
ihnen war aus Tragheit zuriickgeblieben. Als 
er aber vom Fortschritt seiner Freunde hort, 
mochte er das Gleiche erreichen und strengt sich 
torichterweise so an, dafi er sich an seiner Ge- 
sundheit schadigt. 293 

72. Da die Monche von der Ungenugsamkeit Deva- 

dattas sprechen, erzahlt Buddha, wie sich auch 
schon in einer friiheren Existenz an jenem dieser 
Fehler gezeigt habe. 299 

73. Buddha setzt auseinander, dafi Devadatta auch 
friiher schon Mordplane gegen ihn schmiedete. 304 

74. Buddha belehrt seine Verwandten, die unter- 
einander streiten, liber den Wert der Eintracht. 31 1 

75. Wahrend einer grofien Trockenheit aufiert Buddha, 
um den leidenden Tieren zu helfen, den Wunsch 
zu baden. Darauf beauftragt Indra den Regen- 
gott Regen herabstromen zu lassen und die Durre 

hat ein Ende. 314 


76. Ein Laienbruder, der mit einer Karawane reist, 
verbringt eine Nacht damit, dafi er auf- und ab- 
geht und meditiert. Dadurch hindert er eine 
Rauberbande an der Ausplunderung der Kara- 
wane. Als am nachsten Tage die Gefahr be- 
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merkt wird, in der man geschwebt, erntet jener 
allgemeines Lob. 

77. Ein Konig hat in einer Nacht sechzehn Traume. 
Er fragt die Brahmanen nach deren Bedeutung 
und diese sagen ihm, dafi sie grofies Unheil ver- 
kiinden; doch konne er dies durch reichliche 
Tieropfer abwenden. Sofort werden die An- 
stalten dazu getroffen. Die Konigin empfindet 
Mitleid mit den vielen Tieren, die getotet werden 
sollen, und veranlafit ihren Gemahl zu Buddha 
zu gehen und diesen nach der Deutung zu fragen. 
Buddha weist nun im einzelnen nach, daB alle 
die sechzehn Traume sich auf die Zukunft be- 
ziehen und der Konig somit nichts fur sich zu 
befurchten hat. 

78. Ein reicher Geizhals bekommt Lust Pfannkuchen 
zu essen. Damit aber niemand davon etwas 
merke und daran teilnehme, geht er in den 
obersten Stock seines Hauses und lafit seine 
Frau mit den Vorbereitungen beginnen. Dies 
bemerkt der weit davon entfernte Buddha und 
sendet Mogallana aus um den Geizhals zu be- 
kehren. Als Mogallana erscheint, versucht der 
Geizhals alles um ihn zu vertreiben ; da er sieht, 
dafi nichts hilft, will er ihm einen kleinen Kuchen 
geben, bringt ihn aber von der Platte nicht los. 
Endlich verzichtet er auf alle Kuchen und gibt 
sie dem Thera.” Dieser versetzt sich und das 
Ehepaar in einem Augenblick zu Buddha, der 
den Geizhals vollends bekehrt. 

79. Ein Dorfvorsteher verabredet sich mit Raubem 
und zieht morgens fort, so dafi jene das Dorf aus- 
plundem konnen. Als die Sache bekannt wird, 
erhalt er vom Konige die gebuhrende Strafe. 

80. Ein Monch prahlt mit seiner Abstammung und 
dem angenehmen Leben, das er vordem gefuhrt. 
Es wird aber bekannt, dafi dies nur Aufschneiderei 
ist, und der Monch wird beschamt. 

Dutoit, Jatakam, 39 
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81. Einem wundertatigen Monche gelingt es eine 

Schlange von ubematurlicher Kraft zu bezwingen. 
Dafur erhalt er Branntwein und berauscht sich 
so daran, dafi er die Besinnung verliert und 
Buddha nicht in der gebuhrenden Weise ehrt. 
Buddha halt daher den Monchen vor, wie laster- 
haft es sei Branntwein zu trinken, und erlafit in 
dieser Beziehung ein bestimmtes Verbot. 356 

82. Es wird auf die Vorgeschichte von Jataka 439 
verwiesen, das einen ahnlichen Stoff wie Jataka 

41 behandelt. • 361 

83. Ein Freund von Anathapindika hat einen Unheil 
verkundenden Namen. Trotz dem Abraten seiner 
Freunde halt ihn jener wert und vertraut ihm, 
als er abreist, die Bewachung seines Hauses an. 

Dies Amt ubt der Freund so gewissenhaft aus, dafi 
Anathapindika trotz einer Bedrohung durch Rau- 
ber kein Schaden erwachst. 361 

84. Ein Knabe richtet an seinen Vater eine Frage, 

die dieser nicht beantworten kann. Daher ver- 
weist er ihn an Buddha und dieser erinnert den 
Knaben daran, dafi er schon in einer fruheren 
Existenz eine Antwort auf seine Frage erhalten 
habe. 364 

85. Ein Monch siebt ein Weib und wird dadurch un- 

zufrieden mit seinem Berufe. Buddha macbt ihn 
auf die daraus entstehenden Gefahren aufmerk- 
sam und vergleicht das sinnliche Vergniigen mit 
dem Genufi von giftigen Fruchten, die wie wohl- 
schmeckende aussehen. 365 

86. Ein Brahmane, der in grofier Ehre steht, will 
untersuchen, ob diese Ehrung durch seine Ab- 
stammung oder seine Tugend veranlafit sei. 
Deshalb entwendet er mehrmals Geld aus dem 
Schatze des Konigs. Er wird ergriffen und soil 
bestraft werden. Jetzt siehi er ein, dafi die 
Tugend den hOchsten Wert habe, und erbittet 
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vom Konige die Erlaubnis Monch zu werden. 

In seinem neuen Stande gelangt er bald zur 
Heiligkeit. 368 

87. Ein Brahmane lafit ein Gewanderpaar wegwerfen, 
da er es fur ungluckbringend halt. Buddha nimmt 
es auf und behalt es trotz der Warnung des 
Brahmanen. Diesem beweist er das Unsinnige 
des Aberglaubens und bringt ihn zur Bekehrung. 372 


88. Eine Variante zur Vorgeschichte von Jataka 28. 376 


89. Es wird auf die Vorgeschichte von Jataka 487 
verwiesen. 


376 


90. Ein Kaufmann, dem Anathapindika fruher einen 

grofien Dienst erwiesen, zeigt sich bei gegebener 
Gelegenheit undankbar. Spater erhalt er dafur 
seinen gerechten Lohn. 379 

91. Buddha warnt die Monche vor dem unuberlegten 

Gebrauch der Dinge, indem er eine darauf be- 
zugliche Geschichte aus einer fruheren Existenz 
erzahlt. 381 


92. Die Frauen eines Konigs mochten gerne Buddhas 
Lehre kennen lernen und bitten ihren Gebieter 
ihnen einen dazu passenden Mbnch herbeizu- 
schaffen. Der KQnig lernt einen Laienbruder 
kennen, der nach anfanglichem Mififallen seine 
Sympathie gewinnt, und mocbte ihm jenes Amt 
ubertragen. Da dieser sich aber fur untauglich 
dazu halt, wahlt er auf Wunsch der Frauen 
Ananda um im Palaste zu predigen. — Nun 
kommt eines Tages ein kostbares Juwel abhanden. 
Damit die Bewohner des Palastes nicht geplagt 
werden, erbietet sich Ananda es herbeizuschaffen. 
Nachdem ein erstes Mittel fehlgeschlagen , hat 
das zweite den gewunschten Erfolg und Anandas 
Weisheit wird uberall gepriesen. 3®3 


39 * 
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93- Buddha rtigt einige MOnche, die sich auf die Ga- 
ben ihrer Verwandten verlassen, und wamt vor 
unuberlegtem Gebrauch der Dinge, den er mit 
dem Genufi von Gift vergleicht. 

94. Ein Monch wendet sich zur falschen Askese zu- 
ruck und schmaht Buddha. Dieser erklart die 
Schadlichkeit der Askese, die er fruher auch be- 
trieben. 

95. Als Buddha bei Kusinara sterben will, bittet ihn 
Ananda sich doch lieber eine groBe Stadt zum 
Sterben herauszusuchen. Buddha aber weist auf 
die fruhere GrSfie von Kusinara hin. 

96. Buddha vergleicht die notwendige Konzentration 
der Gedanken mit der Achtsamkeit eines Mannes, 
der unter Androhung des Todes eine gefullte 
Olschussel tragen mufi, und erzahlt ein Beispiel 
fiir diese Tugend. 

97. Buddha belehrt einen M6nch, der mit seinem 
Namen unzufrieden ist, dafi das Gliick nicht mit 
dem Namen zusammenhSnge. 

98. Ein Kaufmann will seinen Gefahrten um den ihm 
zukommenden Teil des Gewinnes bringen und 
verschiebt daher die Teilung. Der andere aber 
notigt ihn dazu und erzahlt dann die Geschichte 
Buddha, der auf ein ahnliches Ereignis in der 
Vergangenheit hinweist. 

99. Es wird auf eine im Jataka 522 naher geschilderte 
gliickliche Tat des Sariputta Bezug genommen 
und Sariputta daruber von Buddha belobt. 


100. Eine junge Frau, deren Entbindung aufierordent- 
lich lange Zeit in Anspruch nimmt, schickt ihren 
Gatten zu Buddha, worauf alles gut von statten 
geht. Sie dankt Buddha; ihr Sohn wird spater 
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Monch und gelangt zur Heiligkeit. Darauf erzahlt 
Buddha, warum Mutter und Sohn soviel wahrend 
der Schvvangerschaft und der Entbindung aus- 
stehen muBten. 417 

iox. Eine Vorgeschichte fehlt. 421 

102. Ein Gartner will seine Tochter, die sich ver- 

mShlen soil, auf die Probe stellen, ob sie keusch 
ist. Die Probe gelingt. Der Vater erzahlt dann 
die Sache Buddha und gelangt hierauf zur Be- 
kehrung. 422 

103. Anathapindika sieht auf einer Reise Rauber und 
beeilt sich darum nach hause zu kommen. Buddha 
verweist ihn auf ein ahnliches Ereignis aus einer 


friiheren Existenz. 423 

104. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 41. 425 

105. Ein Monch ist immer von Todesfurcht erfullt. 

Buddha erzahlt, dafi dies auf ein Erlebnis in 
einer friiheren Existenz zuruckgehe. 425 

106. Eine Verweisung auf das Jataka 477. 427 

107. Ein Monch ist so gewandt im Werfen von Kie- 
seln, dafi es ihm gelingt einen fliegenden Schwan 

zu Fall zu bringen. Buddha tadelt dies. 430 

108. Ein Konig hat eine hafiliche Frau. Die Monche 

wundern sich daruber; aber Buddha klart sie 
uber den Grund auf. 433 


109. Ein armer Mann mochte Buddha auch einmal ein 
Almosen darbringen und gibt ihm einen Kuchen aus 
Reisstaub. Buddha nimmt ihn an und weist alle 
iibrigen Gaben zuriick. Fur dies Verdienst erhalt 
der Arme ein grofies Vermogen. 435 
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no — 1 1 2. Zitate aus dem Jataka 546. 439 

1 13. Devadatta hat eine Spaltung in der Gemeinde 

Buddhas hervorgerufen. Buddha erklart, dafi 
jener schon fruher gelogen habe. 439 

1 14. Zwei alte Monche, die verreist waren, versaumen 

infolge ihrer Lassigkeit die richtige Zeit des 
Wiedereintreffens im Kloster. Buddha rugt dies 
mit Bezugnahme auf ein ahnliches Ereignis in 
einer fruheren Existenz. Darauf gelangen die 
Monche zur Bekehrung. 442 

1 15. Eine Nonne, die in einem bestimmten Stadtteil 

Almosen sammelt, halt die anderen ab auch dort- 
hin zu gehen, ura allein die besten Bissen zu er- 
halten. Einmal wird sie dort schwer verletzt und 
dafur von den anderen verspottet. 444 

1x6. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zuni ja- 
taka 427. 447 

1x7. Eine Verweisung auf die uber Kokalika handelnde 

Vorgeschichte zum Jataka 481. 448 

1 18. Einem schonen Jungling, der sich nichts aus dem 
weiblichen Geschlechte macht, wird von seinen 
Freunden bei einem Feste eine Dime zugefuhrt; 
doch entlafit er sie sofort wieder. Da die Dime 
zu einem andern geht, meint ihre Mutter, sie sei 
ermordet worden, und beschuldigt jenen der Tat. 

Der Jungling soil dafur bestraft werden. Den 
dadurch entstehenden Larin hort die Dime und 
zeigt sich der Menge. Der Jungling aber hat nun 
alien Gefallen an der Welt verloren, wird bei 
Buddha Mbnch und gelangt bald darauf zur 
Heiligkeit. 450 

1 1 9. Ein Monch weifi nicht , wann er zu reden oder 

zu schweigen hat, und schreit zurUnzeit. Buddha 
rilgt dies unter Hinweisung auf ein ahnliches Er- 
eignis in einer fruheren Existenz. 454 
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120. Eine Verweisung auf die durch Cinca erhobenen 

Beschuldigungen gegen Buddha, die in der Vor- 
geschichte zum Jataka 472 genauer auseinander- 
gesetzt sind. 456 

121. Anathapindika hat einen Freund von geringer 

Abkunft, mit dem es ihm ebenso ergeht wie in 
der Vorgeschichte zum Jataka 83. 462 

122. Als die Mdnche einmal von dem Neide Deva- 

dattas gegen Buddha reden, verweist Buddha 
darauf, dafi dieser auch fruher schon diese Un- 
tugend gezeigt habe. 465 

123. Ein Monch kann sich nicht merken, was bei den 

einzelnen Gelegenheiten zu sagen ist. Buddha 
sagt darauf den Monchen, dafi jener auch fruher 
schon so gewesen. 469 

124. Ein Monch ist aufierst gewissenhaft in der Be- 

obachtung seiner Pflichten und bringt dem Kloster 
dadurch reichen Gewinn. 473 

125. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 80, die von einem prahlerischen Monch 
handelt. 475 

126. Ein Mann, der die dem Konige zum Verkaufe 
angebotenen Schwerter zu untersuchen hat, be- 
riecht immer die Klingen; dabei lafit er sich 
gern bestechen. Ein Schmied streut nun einmal 


PfefFer in die Scheide. Beim Beriechen mufi 
jener niesen und spaltet sich dabei die Nase. 480 

127. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 
taka 125 bzw. 80. 485 

128. Buddha riigt einen heuchlerischen Mbnch, indem 

er eine frQhere Probe von dessen Heuchelei er- 
zahlt. 487 

129. Auch hier riigt Buddha einen Heuchler. 489 
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130. Die Frau eines Laienbruders ist lasterhaft und 

stellt sich krank um gute Speisen zu erhalten. 
Buddha merkt ihre Schlechtigkeit und sagt ihrem 
Manne, er habe ihm schon in einer friiheren 
Existenz ein passendes Heilmittel fur seine Frau 
gegeben. Die Frau aber bessert sich. 491 

131. Buddha erzahlt einen Beweis fur die Undankbar- 

keit Devadattas. 494 

132. Buddha hat den Monchen von seinem Siege fiber 

Maras Tochter berichtet. Als die Monche ihn 
darob preisen, erzahlt er ihnen ein ahnliches Er- 
eignis aus einer friiheren Existenz. 499 

133. Einein Monche, der sich um zu meditieren in die 
Einsamkeit zurfickgezogen, brennt seine Hfitte ab. 

Da ihm die Leute keine neue bauen, erreicht er 
mit seinen Betrachtungen keinen Erfolg. Als 
Buddha davon erfahrt, rttgt er, dafi jener trotz- 


dem dort geblieben sei. 502 

134. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 522 bzw. 99. 504 

135. Ebenfalls eine Verweisung auf die Vorgeschichte 

zum Jataka 522. 505 

136. Den Nonnen ist erlaubt worden auf einem Felde 

Knoblauch zu holen. Da die Nonnen aber diese 
Erlaubnis mifibrauchen, tadelt Buddha diese Un- 
genfigsamkeit und verbietet den Nonnen den 
Genufl von Knoblauch ganzlich. 506 


137. Eine verdiente Anhangerin Buddhas wild von 
ihrer verheirateten Tochter besucht. Als diese 
nach Hause zurfickkehren soil, backt die Mutter 
Kuchen fur die Reise; doch werden diese alle 
von vier Monchen in Beschlag genommen. Da 
dies sich wiederholt und die Tochter so niemals 
heimkehren kann, nimmt ihr Mann sich eine 
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andere Frau. Dadurch wird sie und ihre Mutter 
in grosse Trauer versetzt. Als Buddha davon 
erfahrt, rttgt er scharf das Verhalten der Monche. 509 

138. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 128. 514 

J39. Buddha erklart, wie Devadatta durch seinen Ver- 
rat sich in doppelter Weise geschadigt habe, und 
erzahlt eine ahnliche Geschichte aus einer friihe- 
ren Existenz desselben. 517 

140. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 465. 519 

141. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 26. 523 

142. Buddha erklart, dafi Devadatta auch schon in 

einer fruheren Existenz Mordplane gegen ihn ge- 
schmiedet habe, aber auch damals ohne Erfolg. 526 

143. Devadatta hat eine Spaitung in der Gemeinde 

Buddhas hervorgerufen und ist mit seinen An- 
hangern abgezogen. Sariputta und Mogallana 
begeben sich zu ihm hin und bringen, wahrend 
er schlaft, seine Jiinger zu Buddha zuruck. Ko- 
kalika weckt darauf Devadatta unsanft auf. — 
Danach setzt Buddha auseinander, wie Devadatta 
durch sein Bestreben ihm nachzuahmen schon 
fruher ins Ungluck gestiirzt sei. 518 

144. Die Monche fragen Buddha, ob die Asketen mit 
ihrer Abtotung des Korpers etwas erreichen 
kPnnen. Buddha verneint dies unter Verweisung 

auf eine seiner fruheren Existenzen. 523 

145. Eine Verweisung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 423, die die Schlechtigkeit der Frauen be- 
handelt. 535 
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146. Eine Anzahl wohlhabender Leute sind noch in 

ihrem Alter Monche geworden. Sie leben aber 
nicht recbt ordensgemafi , sondem lassen sich 
immer von der Frau des einen unter ihnen spei- 
sen. Da stirbt die alte Frau. Laut klagen sie 
daruber, so dafi es den Monchen auffallt. Als 
Buddba davon erfahrt, rugt er scharf das Ver- 
halten der alten Monche. 537 

147. Ein Monch kann seine frtihere Frau nicht ver- 

gessen und ist daher unzufrieden mit seinem 
jetzigen Stande. Buddha warnt ihn vor den be- 
denklichen Folgen dieser Unzufriedenheit. 540 

148. Funfhundert Freunde, die Mdnche geworden sind, 

werden einmal bei Nacht von einer Begierde be- 
fallen. Buddha merkt dies und lafit durch Ananda 
sofort alle Monche zusammenrufen, denen er dar- 
legt, wie man jede Begierde sofort unterdrucken 
musse. Dadurch fuhrt er jene Monche zur Hei- 
ligkeit. 543 

149. Ein Prinz zu Vesall ist aufierordentlich bosartig. 

Da kein anderes Mittel hiift, ubergeben ihn seine 
Eltem Buddha zur Besserung. Diesem gelingt 
es durch eine einzige Unterweisung seinen Sinn 
vollig zu andem. 548 

150. Ajatasattu hat nach seinen vielen Freveltaten 

durch den schrecklichen Tod Devadattas Angst 
bekommen, es mochte ihn dasselbe Schicksal 
treffen. Da er sich allein nicht getraut Buddha 
um Verzeihung zu bitten, veranlafit er einen eif- 
rigen jQnger Buddhas die VorzQge seines Meisters 
vor der Versammlung zu riihmen und lafit sich 
von ihm zu Buddha fuhren. Er erhalt von diesem 
Verzeihung, ist aber infolge seiner Taten der Be- 
kehrung nicht mehr fahig. 554 
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Ananda (Schiller Buddhas) . „ 

Anathapindika (reicher Kaufrnann) . . „ 

Andersglaubige „ 

Angirasen ,, 

Angulimala (Rauber) „ 

Anotatta-See 

Arten der Askese „ 

Asket Gotama „ 

Asketenregeln „ 

A sura 

Auge der Weisheit 

Avici-Holle 


288, Anm. 1 

172 , 3 

5 8 •> 2 

397 » 3 

3 8 5 .. 2 

175 2 

534 » 1 

116 „ 1 

213 » 1 

43 6 „ 2 

432 » 2 

4 1 

523 » 2 

4° » 1 

1 » 3- 

1 » 2 

29 >, 1 

240 „ 2 

178 „ 2 

533 » 2 

68 „ x 

79 - 2 

13 8 » 2 

557 » 

179 » 


ro N 
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Baumgottheiten 

. . . S. 

163, 

Anm. 

I 

Bedingungen zur Ekstase . . 

• • • n 

59 

V 

0 

Bekehrung 

)* 

6 

?l 

I 

Besorgung des Korpers . . . 

. . . f) 

187 

n 

3 

Besuchszeit im Kloster . . . 

. • . f . 

322 

Yt 

1 

Bharadvaja 

• * » 

490 

» 

2 

Blutsturz 

n 

24 

tf 

2 

Bodhibaum 

n 

153 

M 

1 

Bodhisattva 

n 

7 


4 

Brahmahinimel 

j) 

5 6 

tt 

2 

Brahmakorper 

V 

2 

n 

4 

Brahmastimme 

' • V 

2 

V 

7 

Brahmawelt 

• • )1 

252 

w 

0 

Buddhaabzeichen . . . . 

» 

2 

ff 

3 

Buddhas (Mehrheit) .... 

1 } 

33 

V 

4 

Bu8e 

• * n 

175 

n 

3 

Cetas (Volk) 

n 

138 

V 

5 

Cinca (Brahmanin) 

• • » 

246 

V 

X 

Cittalata (Garten) 

n 

141 

ft 

2 

Cittapatali (Baum) 

• • w 

138 

If 

5 


Dakkhinagiri (Land) S. 167, Anm. 2 

Damonen „ 9 „ x 

Danksagung (nach dem Mahle) . . . „ 33 „ 1 

Devadatta(Feind Buddhas) S. 16, Anm. 1; „ 66 ,,4 

Dinge (die zu lernen sind) 114 „ 1 

Drei Erreichungen des Glucks . . . „ 15 „ 1 

Dreifaches Wissen „ 158 „ 1 

Drei Kleinodien . . . . S. 4, Anm. 6; „ 170 „ 2 

Drei Zufluchten n 4 „ 3 

Dreiunddreifiig Gotter ,,138 „ 1 

Dreizehn Asketenregeln „ 79 „ 2 


Edle (= Mdnche) . . 
Einmalige Riickkehr . 


385 

6 


1 

1 
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Entfernung aus dem Orden .... 

S 

■ 67, 

Anm 

. 1 

Eranda-Baum 

tt 

437 

M 

1 

Erste Gemahlin (eines Konigs) . . . 

*» 

45 

tt 

1 

Erkenntnisse 

*» 

266 

tt 

2 

Farbe der buddhistischen Gewander . 


33 

ft 

3 

Feuerhaus 

'J 

473 

ft 

2 

Fischfleisch 

tt 

193 

ft 

3 

Freudenhimmel 

tt 

15 

tt 

2 

Frucht der Wege . . . S. 6, Anm. i; 

tt 

17 

V 

1 

Friihere Frau 

tt 

76 

ft 

1 

Ftinf Arten der sinnlichen Vergniigungen 

tt 

366 

tt 

1 

Ftinf Arten der Wiedergeburt . . . 

tt 

396 

ft 

3 

Fiinffache Fesseln 

tt 

78 

tt 

1 

Ftinf Forderungen Devadattas . . . 

ft 

61 

tt 

4 

Ftinf Gebote 

ft 

3 

ft 

2 

Ftinf grofie Strome 

n 

I 73 

ft 

2 

Ftinf Hindernisse des religidsen Lebens 

» 

280 

tt 

I 

Ftinf Siinden 

» 

2x8 

tt 

2 

Ftinf tibernatiirliche Fahigkeiten . . 

tt 

198 

tt 

2 

Gandharvas (himmlische Musikanten) . 

>> 

389 

tt 

2 

Garulas (mythische Vogel) 


I 33 

tt 

1 

Gautamas (altes Geschlecht) .... 


29 

tt 

1 

Gavuta (Mafi) 

» 

548 

tt 

1 

Gebote 

ft 

3 

tt 

2 

Gefahrte (eines alteren Monchs) . . . 


112 

It 

1 

Geierskopf (Berg) 

n 

61 

tt 

5 

Getreidearten 

n 

3 2 7 

tt 

1 

Glaubensbetatigung 

n 

98 

n 

2 

Gotterwelten S. 5, Anm. 2; 

V 

293 

tt 

1 

Grofie Laienschwester 



tt 

1 

Grofie Strome 


173 

tt 

2 

Grofikaufmann 

„ 

193 

tt 

2: 

GrofikSnige 

.. 

140 

tt 

6 
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Haarflechten (Asketenabzeichen) . . ! 

5. 516, Anm. 

2 

Haarschopf (Monchsabzeichen) . . . 

» 490 

n 

1 

Halahala-Gift 

» 2 33 

ft 

1 

Halle (fiir die Fremden) 

> 496 

» 

1 

Handefalten (Zeichen der Achtung) . 

, 15 8 

» 

4 

Hauptstticke (der Lehre) 

. 294 

n 

3 

Hausvater 

, 6 

n 

3 

Heerfiihrer der Lehre 

„ 86 

n 

1 

Heiligkeit 

„ 6 

» 

X 

Hervorragendste Schuler Buddhas . . 

» 529 

n 

2 

Himavant ( — Himalaya) 

. 181 

yy 

1 

Hollen S. 49, Anm. 1; 

> 101 

yy 

1 

Jambu-Erdteil 

» 9i 

yy 

2 

Jatila (Asketen) 

> 277 

yy 

X 

Jetavana (Kloster) 

» 1 

ry 

I 

Jivaka (Anhanger Buddhas) S.29, Arun.4; 

, 555 

yy 

I 

Kahapana (Milnze) 

» 23 

yy 

3 

Kamsa (Miinze) 

» 442 

yy 

2 

Kapilani 

» 257 

yy 

1 

Karisa (Flachenmafi) 

» I 5 I 

yy 

2 

Karma 

„ 66 


2 

Kasi (Land und Stadt) 

. 7 

yy 

3 

Kassapa (Vorganger Buddhas) . . . 

» 2 9 

yy 

2 

Kassapa (Schuler Buddhas) .... 

.. 257 

yy 

2 

Kasten 

, 326 

yy 

1 

Kattika (Monat) 

» 45° 

yy 

1 

Kelasa (Berg) 

» 3° 2 

yy 

3 

Kleinodien 

- i73 

yy 

1 

Klosteranlage 

» 43 

yy 

3 

Kokalika (Freund Devadattas) . . . 

. 448 

yy 

3 

Konigsstrafe . . . . S. 369, Anm. 1; , 

» 45 1 

yy 

2 

Korallenbaum 

. 138 

yy 

4 

Kosala (Land) 

, 5° 

yy 

3 

Kreuzwege 

. x 34 

ft 

1 
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Krieger 

S. 

57 , 

Anm. 

3 

Kuhmist (als ritueller Gegenstand) . . 

ft 

279 

tt 

1 

Kurunga-Gazelle 

>f 

99 

tt 

2 

Kusa-Gras 

tt 

io 5 

tt 

2 

Kusavati (Stadt) 

n 

399 

tt 

4 

Kusinara (Stadt) 

it 

399 

tt 

1 

Leben im Walde 

t* 

46 

tt 

1 

Licchavis (Fiirstengeschlecht) .... 

tt 

433 

ft 

2 

Lichtgotterbrahmawelt 

»* 

416 

tt 

2 

Lowenlage 

w 

33 

it 

2 

Lowenruf 

» 

2 

tt 

6 

Madhuka-Pflanze 


448 

tt 

1 

Magadha (Land) 

it 

3 

tt 

4 

Mahavira 


555 

tt 

4 

Mahimsaka (Land) 

» 

35 i 

ft 

2 

Mallas (Volk) 

n 

38 

tt 

3 

Mango-Baum 

>t 

2 5 

*f 

2 

Manosila-Ebene 

tt 

2 

tt 

5 

Mara (Gott) 

tt 

179 

ft 

1 

Masaka (Mtinze) 

ft 

3 2 9 

tt 

3 

Matali (Wagenlenker Indras) .... 

tt 

139 

it 

3 

Maya (Mutter Buddhas) 

tt 

53 

tt 

1 

Mogallana (Schuler Buddhas) .... 

V 

61 

tt 

6 

Monchsutensilien 

tt 

43 

tt 

2 

Mondbetrachtung 

It 

5°5 

tt 

1 

Muschelmiinzen 

tt 

442 

tt 

1 

Nackte Asketen 

ft 

213 

tt 

1 

Nadelbiichsen 

}} 

96 

tt 

1 

Nagas S. 140, Anm. 4; 

tt 

538 

tt 

1 

Nagelmale 

tt 

458 

ft 

1 

Nahuta 

)t 

303 

tt 

1 

Nakkhatta 

)) 

65 

tt 

2 
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Neun Vorztige Buddhas 
Nichtriickkehr . . . 

Nidanakatha .... 
Nigrodha-Baum . . . 

Nikkha (Gewicht) . . 
Nimba-Baum .... 


S. 556, Anm. 3 

» 6 „ 1 

54 .. 2 

„ 146 1 

» 377 - 1 

- 552 .. 1 


Obergewand • 441 „ 1 

Ort der Verdienste ,,20 1 


Paccekabuddha . 
Pacittiya . . . 
Pad a (Mtinze) 
Padumuttara . . 
Pajjunna (Gott) . 
Pasenadi . . . 

Patimokkha . . 
Pavarajna . . . 

Pitaka . . . . 
Piyahgu (Pflanze) 
Potthapada . . 

Pretas .... 


„ 172 „ 1 

, 35 8 » 1 

» 329 3 

„ 69 „ 1 

» 317 - 1 

68 

t) 24O „ 

„ 126 

3 1 

-• 433 •- 

” 536 •! 

» 9 1 » 


Rad auf der Sohle (Abzeichen 

Buddhas) . . . . S. 177, Anm. 2; „ 

Rad (Strafmittel) 

Rahu (Gott) 

Rahula (Buddhas Sohn) „ 

Rajagaha (Stadt) 

Ratthapala „ 

Regenzeit S. 16, Anm. 5; „ 

Reisstaub „ 

Rohini n 

Rohre (Hohlmafi) „ 

Ruca-Baum 


294 

361 

n 3 

57 

3 

79 

I 55 

436 

202 

432 

462 


Jf 




n 


1 


4 


1 

x 


1 4 


2 

X 

2 , 


■f W H 
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Saketa (Stadt) S. 283, Anm. x 

Sakka (Gott) „ 133 „ 2 

Sakyas (Geschlecht) 29 „ 1 

Sala-Baum .,293 „ 3 

Samkhara „ 65 „ 1 

Sariputta (Schuler Buddhas) 50 „ 1 

Savatthi (Stadt) „ 1 „ 1 

Schatzmeister der Lehre „ 385 3 

Schenk ungswasser . . S. 32 Anm. 1; „ 340 „ 1 

Schutzsand „ 404 „ 1 

Schutzschnur „ 404 „ 1 

Sechs Fahigkeiten „ 158 „ 2 

Sechs Monche ,,123 „ 1 

Seiher ,,132 1 

Sektenhaupter ,,555 „ 3 

Seri (Land) ,,21 „ 1 

Sieben Getreidearten „ 327 „ 1 

Sieben Kleinodien 173 „ 1 

Sieger (Beiname) 175 „ 1 

Simbaliwald . . . . S. 139, Anm. 2; „ 306 „ 1 

Sindhurosse 102 „ 3 

Sineru (Berg) 138 „ 3 

Sonnenschirm (Zeichen der Khnigs- 

wtirde) „ 53 „ 3 

Speisenverteiler „ 29 „ 3 

Speisezettel „ 39 „ 1 

Stimgeschwulst des Elefanten . . . „ 122 „ 1 

Stockwerke ,,337 „ 1 

Straforte „ 5 „ 1 

Shhne ,,85 „ 3 

Sutta » i 5 8 - 3 

Takkasila (Stadt) „ 123 „ 3 

Thera ,26 „ 1 

Topfmiinzen „ 134 „ 2 

Totenspeise . . ,,91 „ 1 

Dutoit, Jatakam. 40 
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Tragkissen . 
Tumba (Mafi) 
Tiirerker 


S. 146, Anm. 2 
49 s » 2 

„ 17 1 » 2 


Udumbara-Baum „ 255 

Umwandeln von rechts (Ehrenbezeigungj „ 217 

Unkorperliche Brahmawelten . . . . „ 4x6 

Unkorperliche Spharen 58 

Unterscheidungen „ 31 

Uposatha S. 3, Anm. 3; „ 220 

Uposathahalle „ 473 

Uppalavanna „ 85 


n 


v 


2 

1 

3 

2 
1 

1 

[ 

1 


Varanabaum 

Vasavatti (Gott) „ 

Vedabbha (Zauberspruch) „ 

Veden „ 

Vejayanta S. 139, Anm. 1; „ 

Veluvana (Kloster) „ 

Vesall (Stadt) 

Vessavana (Gott) . . S. 46, Anm. 2; „ 

Videha (Land) „ 

Vier Arten der Siifiigkeiten 

Vier Bestandteile ublen Wandels . . „ 

Vier Dinge, welche die Zuversicht er- 

zeugen „ 

Vierfacher Weg 

Vierfache Versammlung „ 

Vier F ehler 

Vier Geburtsarten 

Vier Hilfsmittel „ 

Vier iible Wege „ 

Vier Vollkommenheiten S. 56, Anm. 1; „ 

Vier Wahrheiten n 

Vinaya n 

Vipassi (ein Vorganger Buddhas) . . „ 


164 

179 

208 

9i 

140 

3 

433 

312 

55 

184 

327 

396 

6 

44 

217 

39 6 

308 

104 

429 

15 

158 

420 








1 

3 

x 

3 

3 

4 

2 
1 
1 

4 

3 


n 


n 

11 

11 


I 

1 

3 

2 

2 
1 
1 

1 

4 

3 

2 
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Visakha (Anhangerin Buddhas) . . . S. 

Vollendete (Beiname Buddhas) . . . „ 

Vollendungen 

Vorbereitungen zur Meditation . . . „ 

Wasserholer (Beiname) „ 

Wasserstelle „ 

Weihe (der Monche) „ 

Weise „ 

Weltalter , 

Weltenzwischenraum ........ 

Weltflucht der Weisen 

Weltsystem „ 

Wiedergeburt „ 

Yakwedel (Attribut des Konigs) . . . ,, 

Yasodhara „ 

Yojana (Mafi) „ 

Yugandhara (Berg) . S. 34, Anm. 1; „ 

Zehn Konigstugenden „ 

Zehn Krafte „ 

Zehn Lasterworte „ 

Zehn Vollendungen (Vollkommenheiten) 

S. 7, Anm. 1; „ 

Zehn Vorschriften „ 

Zehn Wege des Unrechts „ 

Zeit zum Einnehmen des Mahles . . „ 

Zerlassene Butter „ 

Zufluchten S. 3, Anm. 1; „ 

Zwei Hauptlehren . . „ 

Zwolf Bestandteile ,, 


68, 

Anm. 

2 

M 

98 

it 

198 

n 

140 

a 

274 

a 

16 

it 

231 

a 

4 

it 

546 

tt 

197 

ft 

4 

rt 

26 

n 

70 

t> 

64 

it 

9 

it 

3°3 

tt 

4°9 

» 

2 

V 

123 

tt 

98 

tt 

28 

tt 

2j8 

tt 

184 

tt 

43 

it 

4 

it 

16 

- tt 

15 

it 


4 

2 
1 
1 

5 

1 

3 
x 

2 
1 
1 

4 

3 

1 

3 

2 
2 


1 

2 

3 
5 


•4 
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Verzeichnis der Eigennamen. 

Abhimara S. 61. 

Aciravati (Flufi) 175, 430. 

Aggalava-Monument 85. 

Aggika 491. 

Agni (Gott) 534. 

Ajapala-Feigenbaum 499. 

Ajatasattu (Konig) 116, 554. 

Ajita Kesakambala (Asket) 

Alavi (Stadt) 85. 

Amara (Konigin) 439. 

Ananda (Jiinger Buddhas) 40, 50, 57, 75, 86, 106, no, 
in. Il6 > 12°, I26 > 132, 143. 257, 271, 293, 311, 
3 I 4i 3 l8 , 335. 34 8 , 364, 37 6 . 3 8 3. 398, 433. 461, 
465, 469, 523. 537. 544. 554- 
Ananda (ein Fisch) 144. 

Anathapindika (Anhanger Buddhas) 1, 68, 157, 170, 202, 
206, 230, 362, 379, 424, 462. 

Anathapindika der Jiingere 68. 

Andhapura (Stadt) 22. 

Angulimala (Anhanger Buddhas) 240. 

Anjana-Wald 283. 

Anotatta-See 178. 

Anupiya (Stadt) 57. 

Anuruddha (Schuler Buddhas) 57. 

Appacinti 443. 

Aratl (Tochter Maras) 499. 

Asura 138, 140, 395. 

Avici-Holle 179, 303, 364. 
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Badarika-Park 85. 

Bahucinti 443. 

Benares 7 und fast in alien Jatakas. 

Bhaddavatika (Stadt) 356. 

Bhaddiya (Monch) 57. 

Bhagu (Monch) 57. 

Bharadvaja 490. 

Bhlmasena (Weber) 350. 

Bhoja (R06) 107. 

Bodhi-Baum 153. 

Bodhisattva in fast alien Jatakas. 

Brahma 450, 505, 506, 534. 

Brahmadatta (Ksnig) in fast alien Jatakas. 

Brahmadatta (Prinz) 216. 

Brahmawelt (Brahmahimmel) 15 u. 6. 

Buddha in fast alien Jatakas. 

Canda (Schlangenkonig) 503. 

Ceta (Volk) 212. 

Cetiya (Land) 208. 

Chattapani (Laienbruder) 384. 

Cinca (Brahmanin) 246, 456. 

Citta 136. 

Cittahattha-Sariputta (Monch) 287. 

Cittalata (Garten) 141. 

Cittapatali (Baum) 138. 

Cullaka (Grofikaufmann) 25, 35. 

Cullapanthaka (Monch) 26. 

Cullapindapatika-Tissa (Monch) 79. 

Cullatapasa (Asket) 428. 

Dabba (ein Malla) 38. 

Desaka (Dorf) 401. 

Devadatta (Nebenbuhler Buddhas) 16, 25, 58, 61, 66 
75, 99, 1x6, 148, 229, 243, 246, 299, 304, 440, 465 
494, 5*7' 526. 



Dhammapadam 341. 

Dhanapalaka (Elefant) 100. 

Dhanapali (Sklavin) 41 1. 

Gamani (Prinz) 53. 

Gandhara (Land) 123, 236, 252, 296, 403. 

Ganges 266, 545. 

Garula (mythische Vogel) 133, 139, 140. 

Geierskopf (Gayasisa, Berg) 61 , 116, 440, 528, 554. 
Ghosita-Kloster 356. 

Gotama der Asket 173, 372, 395. 

Grofikonige (Gottheiten) 140, 174. 

Himalaya 46, 58, 144, 159, 197, 246, 276, 291, 299, 312, 

35 8 > 37L 374, 416, 426, 449, 474, 530, 550. 

Illisa (Grofikaufmann) 335, 341. 

Jambu-Erdteil 91, 352, 467. 

Janaka (Konig) 230. 

Jetavana (Kloster) 1, 16, 38, 50, 53, 54, 64, 76, 79, 83, 
90, 94, 102 usw. 

JIvaka Komarabhacca (Anhanger Buddhas) 25, 29, 43, 

555 - 

JIvaka 41 1. 

Kalakanjaka-Asura 395. 

Kalakannl 362, 462. 

Kakudha Kaccayana (Asket) 555. 

Kalanduka (Sklave) 485. 

Kana 510. 

Kanas Mutter 509. 

KapilanI (Nonne) 257. 

Kapilavatthu (Stadt) 146. 

Kasi (Land) 7, 18, 35, 40, 45, 95, 197, 201, 221, 276, 
306 , 351, 358, 535. 

Kassapa (Vorganger Buddhas) 29, 185, 361. 
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Kassapa der GroBe (Jiinger Buddhas) 257. 

Kassapa (Monch) 65. 

Katthavahana (Konig) 52. 

Kattika (Monat) 398, 450, 541, 554. 

Ketaka-Wald 96. 

Kharadiya 83. 

Kimbila (Monch) 57. 

Kokalika (Freund Devadattas) 448, 529. 

Koliya (Konig) 4x8. 

Kondanna 207. 

Kora (Krieger) 395. 

Kosala (Land) 50, 68, 90, 95, 132, 155, 181, 189, 203 
221, 281, 314, 3x6, 349, 368, 383, 420, 480. 
KosambI (.Stadt) 85, 356. 

Kosiya (Brahmanin) 491. 

Kundadh ana- Wald 417. 

Kundiya (Stadt) 417. 

Kusavati (Stadt) 399. 

Kusinara (Stadt) 399. 

Kutumbiyaputta-Tissa (Monch) 293. 

Licchavis (Fiirstengeschlecht) 433, 548. 
Lichtgotterbrahmawelt 416. 

Losaka (Monch) 181. 

Macala (Dorf) 133. 

Maccharikosiya (GroBkaufmann) 336. 

Magadha (Land) 62, 76, 88, 133, 150, 200, 374, 466, 494 
Magha (Prinz) 133. 

Mahanama-Sakka (Konig) 50. 

Mahavana (-Kloster) 433, 548. 

Mahilamukha (Rind) 116. 

Mahimsaka (Land) 351. 

Mahinxsasa (Prinz) 45, 50. 

Makhadeva (Konig) 55. 

Makkhali Gosala (Sektenhaupt) 555. 
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Mallas (Volk) 38. 

Mallika (Konigin) 321. 

Mangofurt (= Ambatittha) 356. 

Mangowald (=Anibavana) 25. 

Manosila-Ebene 2. 

Mara (Gott) 179. 

Maras Tochter 499. 

Matali 132, 139. 

Maya (Buddhas Mutter) 53, 284. 

MitacintI 442. 

Mithila (Stadt) 56. 

Mittavindaka 189, 361, 425. 

Mogallana (Jiinger Buddhas) 61, 86, 161, 311, 337, 348, 
398, 418, 529. 

Mudulakkhana (Konigin) 275. 

Munika (Eber) 130. 

Nagas (gottliche Wesen) 140, 538. 

Nala (Dorf) 398. 

Nalakapana (Dorf) 95. 

Nanda (Sklave) 167. 

Nanda 136, 141, 507. 

Nandavati 507. 

Nandi visala (Rind) 123. 

Nidanakatha 54. 

Nigantha Nataputta (Stilter der Jainas) 555. 

Nigrodha 71. 

Nigrodha-Park 146. 

Nimi (Konig) 56. 

Paccekabuddha 178, 402, 501. 

Padumuttara (ein Vorganger Buddhas) 69, 420. 
Pagodenhalle 433, 548. 

Pajjunna (Gott) 314. 

Panthaka 27, 412. 

Papaka 410. 
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Pasenadi (Konig) 68, 334. 

Patika-Kloster 395. 

Patimokkha 240. 

Pavarana 126. 

Piliya (Grofikaufmann) 494. 

Potthapada (Papagei) 536. 

Purana-Kassapa (Asket) 555. 

Radha (Papagei) 535. 

Raga (Tochter Maras) 499. 

Rahu (Damon) 113, 238. 

Rahula (Sohn Buddhas) 57, 85, 400. 

Rahulas Mutter 64, 400. 

Rajagaha (Stadt) 3, 26, 61, 62, 65, 76, 79, 88, 116, 133, 

335- 372, 374. 399- 466. 494- 5 2 7> 554- 
Ratthapala (Monch) 79. 

RohinI (Flufi) 3x1. 

RohinI (Sklavin) 202. 

Sagata (Monch) 356. 

Saketa (Stadt) 283. 

Sakha (Gazelle) 70. 

Sakka (=Indra, Gott) 133, 138, 174, 291, 312, 314, 343. 
Sakkara (Flecken) 336. 

Samkassa (Stadt) 127, 504, 505. 

Samkha (Grofikaufmann) 494. 

Sanjaya (Gartner) 81. 

Sanjaya, Sohn des Belatthi (Asket) 555. 

Sanjiva (junger Brahmane) 554, 558. 

Sarambha (Rind) 376. 

Sariputta (Junger Buddhas) 50, 61, 86, no, 112, 157, 
161, 167, 182, 287, 304, 31 1, 335, 396, 398, 415, 

4i7, 469. 5°4> 5°5. 5 i6 > 529- 
Savatthi (Stadt) i, 16, 21, 43, 80, 120, 132, 157, 182, 
200, 213, 230, 232, 240, 271, 275, 314, 316, 318, 
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35 6 . 3 6 4 . 366 - 379 . 4 * 3 . 4 22 - 4 2 4 > 426, 43 °- 435 - 
45 o- 454 . 491 - 5 ° 6 - 537 - 543 - 
Seri (Land) 21. 

Seriva 21. 

Silesaloma (Damon) 236. 

Simbali-Wald 130. 

Sindhu (Flu8) 102, 107, no. 

Sineru (Berg) 138, 151, 174, 303, 544. 

Slvali (Prinz) 418. 

Subhadda (Konigin) 399. 

Sudassana Konig) 399. 

Sudhamma 136, 141. 

Suddhodana (Vater Buddhas) 53, 284. 

Sujata 136. 

Sumbha (Land) 401. 

Sunakkhatta (Gegner Buddhas; 395. 

Sundarinanda 507. 

Suppavasa (Konigin) 418. 

Takkasila (Stadt) 123, 216, 236, 252, 296, 351, 403, 410, 

4 i 5 . 419 . 449 . 47 °. 492 . 5°o, 550, 557. 

Tanha (Tochter Maras) 499. 

T avatimsa-Himmel 1 38. 

Telavaha-FIufj 22. 

Thullananda (Nonne) 506. 

Tissa (Monch) 79 (= Cullapindapatika-Tissa). 

Udayi (== Laludayi, Monch) 38, 469. 

Upali (Jiinger Buddhas') 57, 68. 

Uppalavanna (Nonne) 85, 89, 130, 281, 376. 

Varaka (Dorf) 398. 

Vasabha-Konigin 50. 

Vedabbha (Zauberspruch) 208. 

Vejayanta (Palast) 139. 

Veluka (Schlange) 198. 
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Veluvana (Kloster) 61, 79, 99, 116, 243, 246, 299, 304,. 

372, 439, 5 X 7? 523, 526, 554- 
Vepacittiya (Damonenfurst) 142. 

Vesali (Stadt) 157, 395, 433, 548. 

Vessavana (Gott) 46, 312. 

Videha (Land) 55. 

Vidudabha (Prinz) 50. 

Vipassi (Vorganger Buddhas) 420. 

Visakha (Anhangerin Buddhas) 68. 

Vissakamma (Gehilfe Indras) 291. 

Wasserholer (— Kumbhandas, Gottheiten) 140. 

Yugandhara (Berg) 34, 303. 



Liste der im ersten Jatakabuche zitierten 
Stellen aus dem Palikanon. 


Dhainmapadam: 


Strophe 35—39,33 

. . S. 

409 

n 35 

* * W 

288 

» 49 

* * n 

341 

„ 1 19 — 120 

* * n 

177 

„ 188 

' * n 

5 

» 394 

' * >* 

516 

DIgha-Nikaya: Mahasudassana-Sutta . . 

• * » 

399 

Samannaphala-Sutta 

* ' n 

556 

Jatakam: 

Nidanakatha 

* • n 

54 

Jat. 6 (Devadhamma-Jataka) . . 

’ ‘ ff 

H 3 

„ 26 (Mahilamukha-Jat.) . 

• ' » 

524 

„ 28 (Nandivisala-Jat.) 

* * » 

376 

n 35 (Vattaka-Jat.) 

* * tt 

98 

„ 41 (Losaka-Jat.) 

* * n 

425 

„ 80 (Bhimasena-Jat.) .... 

‘ * tf 

475 

„ 83 (Kalakanni-Jat.) .... 

* * ft 

462 

„ 96 (Telapatta-Jat.) .... 

' * H 

500 

„ 99 (Parosahassa-Jat.j . . . 

* * n 

421 

„ 125 (Katahaka-Jat.) .... 


485 

„ 128 (Bilara-Jat.) 

* ’ n 

5 i 4 

„ 395 (Kaka-Jat.) 


*93 

,, 423 (Indriya-Jat.) 

. S. 76, 

535 

„ 427 (Gijja-Jat.) 

. . s. 

447 
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Jat. 439 (Mahamittavinda-Jat. — 

Catu- 


dvara-Jat.) . . 

. . . S. 

361 

„ 462 (Samvara-Jat.) . . 

* * * ft 

53 

„ 465 (Bhaddasala-Jat.) . . . 

S. 50, 102, 

5*9 

„ 466 (Samuddavanija-Jat.) 

. . . S. 

61 

„ 469 (Mahakanha-Jat.) . . 

. . . ;; 

216 

• „ 472 (Mahapaduma-Jat.) . - 

. . - yy 

456 

„ 477 (Cullanaradakassapa-Jat.) 

• • s. 130, 

427 

„ 481 (Takkariya-Jat.) . . . 

. . . s. 

448 

„ 483 (Sarabhamiga-Jat.) . . 

. . . w 

126 

„ 487 (Uddala-Jat.) .... 

• * * n 

376 

„ 509 (Hatthipala-Jat.) . . 

• * * n 

292 

„ 521 (Tesakuna-Jat.) . . 

• ■ • » 

106 

„ 522 (Sarabhaiiga-Jat.) . . 

s. 415. 5 ° 4 > 

5°5 

„ 527 (Ummadanti-Jat.) 

. . . S. 

252 

„ 533 (Cullahamsa- J at.) . - 

. . . jy 

61 

„ 53 6 (Kunala-Jat.) .... 

. . S. 146, 

3 i 1 

„ 539 (Mahajanaka-Jat.) . . 

. . . s. 

230 

„ 542 (Khandahala-Jat.) . . 

. . S. 58, 61 

„ 546 (Ummagga-Jat.) . . . 

. . . s. 

439 

Majjhima-Nikaj'a: Sutta 12 ... 

. . . )} 

395 

» 23 . . . . 

. . . yy 

69 

„ 81 . . . . 

. . ■ » 

99 

* 82. . . . 

. . . yy 

79 

Samyutta-Nikaya: Mara-Samyutta III 

. . . yy 

499 

Sutta-Nipata: Jara-Sutta 

• • * n 

284 
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Nachwort 


Nachdem durch widrige Umstande, an denen weder 
der Verleger noch der Autor etwas andern konnten, 
das Erscheinen der fiinften Lieferung um mehrere Mo* 
nate verzogert wurde, liegt nunmehr der erste Band 
der Jataka-Obersetzung vollstandig vor. Seinem Inhalt 
nach deckt er sich genau mit dem ersten Buche 
(Ekanipata) des Jatakam, das die nur eine Strophe ent- 
haltenden Erzahlungen umfaBt. Der zweite Band, dessen 
erste Lieferung in kurzester Frist erscheinen ward, bringt 
die Obersetzung des zweiten und des dritten Jataka- 
buches (Dukanipata und Tikanipata), also diejenigen 
Erzahlungen, die zvvei bzw. drei Strophen enthalten. 
Sein Umfang wird dem des ersten Bandes entsprechen. 

Zum Schlusse seien noch folgende Druckfehler an- 
gemerkt: 

S. 17, Z. 2 v. u. lies *) statt 5 ). 

S. 44, Z. 3 v. u. lies Gewand statt Obergewand. 

S. 48, Z. 1 v. u. lies 4 ) statt 3 ). 

S. 49, Z. 5 v. u. lies x ) statt 4 ). 

S. 58, Z. 6 v. u. lies s ) statt 2 ). 

S. 80 Anm 1 soli wegfallen. 

S. 102 Z. 16 v. o. lies Brahmadatta statt Brahmadatta. 
S. no, Z. 7 v. u. lies Brahmadatta statt Brahmadatta. 
S. 138, Z. 17 v. o. lies Sakka statt Sakka. 

S. 283, Z, 2 v. u. lies die statt der. 
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S. 304, Z. 12 v. o. lies immer seine statt im merseine. 
S. 312, Z. 3 v. o. lies Salawald. statt Salawald 
S. 327, Z. 5 v. u. lies J ) statt 2 ). 

S. 327, Z. 2 v. u. lies 2 ) statt 3 ). 

S. 418, Z. 1 v. o. lies Koliya statt Kosiya. 

S. 418, Z. 8 v. u. u. 6 . lies Sivali statt Sivali. 

S. 451, Z. 1 v. u. lies 2 ) statt *). 

S. 512, Z. 1 v. u. lies 329 statt 359. 
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Druck von Radelli & Hillc in Leipzig. 
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